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சிவஞானபோதக்‌ கட்டுரை 


திருக்கயிலாய பரம்பரைத்‌ 
தருமபுர ஆதினம்‌ 24-வது மகாசந்கிதானம்‌ 
ஸ்ரீலஸ்ரீ சண்முகதேசிக ஞானசம்பந்த பரமாசாரிய சுவாமிகள்‌ 
அவர்களின்‌ திருவுளப்‌ பாங்கின்படி. வெளியிடப்பெ ற்றது, 


தருமபுர ஆதீனம்‌ ட்டன 


ஆ 


வீலை அணா 0--8--0. 
உரிமை இவ்வா தீனத்திற்கே. 


தருமையா தீன 


ஞானசம்பந்தம்‌ பதிப்பகம்‌ 


பதிப்புரை 


இத்தாந்த சாத்திரங்கள்‌ பதினான்‌ன்‌ முதனூலாகிய சிவஞான 

போதத்தை மற்றைய சாத்திரங்களிலிரு்து மேற்கோள்‌ 
கொண்டு சிந்தித்து, கட்டுரைகள்‌ எழுதி, திருக்கயிலாய பரம்பரைத்‌ 
தருமபுர ஆதீனத்தில்‌ நிகழ்ச்த மெய்கண்டான்‌ சித்தாந்த மகா 
நாட்டுக்குப்‌ பல அறிஞர்கள்‌ அனுப்பியிருந்தார்கள்‌. அவைகளில்‌ 
சிறந்ததெனகச்‌ கருதப்பட்ட சிலகட்டுரைகளை தனித்தனியே அச்‌ 
சிட்டு அம்மகாநாடு நடக்குங்‌ காலத்திலேயே வழங்கப்பட்டன. 


இப்போது அம்மகாநாட்டு நிகழ்ச்சிகளைத்‌ தொகுத்து - 
66-வது ஆதீன வெளியீடாக பிரசுரிக்கப்பட்டிருக்றெஅ. 
ஆதலின்‌ அத்துடன்‌ அம்மகாநாட்டில்‌ வழங்கிய கட்டுரைகளையும்‌ 
தொகுத்து வெளியிடின்‌ பலருக்கும்‌ பயன்படுமென்று இவ்வாதீன 
24-வது மகாசர்கிதானமாக வீற்றிரும்து அருளாட்சிபுரிகன்ற 
ஸ்ரீலஸ்ரீ சண்முகதேசிக ஞானசம்பந்த பரமாசாரிய சுவாமிகள்‌ 
அவர்களின்‌ திருவுளப்பாங்கறிவுஅத்தியபடி. இர்மூல்‌ வெளியிடப்‌ 
படுகின்றது. 


பொருளடக்கம்‌ 


சிவஞானபோததச்‌ குத்திரக்‌ கருத்து-- il 

சிவஞானபோதக்‌ கட்டுரை 

முதல்‌ சூத்திரம்‌ 

இரு. A. முத்தையா க்க அவர்கள்‌, 13. &., B. L., 

பாளையக்கோட்டை, 9 

இரண்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 19 

மூன்றாஞ்‌ குத்திரம்‌- a 

நான்காஞ்‌ சூத்திரம்‌ IS 

ஐந்தாஞ்‌ குத்திரம்‌-- 47 

ஆறுஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 58 


ஏழாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 
இரு. செல்லையப்ப பிள்ளை அவர்கள்‌, B. &, சிச்தபூர்துறை. 99 


எட்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 


(சென்னிமலை) காசிவாசி வெஸ்ரீ ஈசானவொசாரியார்‌ அவர்கள்‌, 


பழி. 68 
ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 
இவஸ்ரீ ௪. குமாசாமிக்‌ குருக்கள்‌ அவர்கள்‌, அச்சுவேலி, 128 
பத்தாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 
பேட்டை இரு, ஆ. ஈசரஹூர்த்திப்‌ பிள்ளை அவர்கள்‌. od] 


பதினொராஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 


பனிரெண்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌-- 


௨ 
குருபாதம்‌ 


சிவஞானபோசச்‌ சூத்திரக்‌ கருத்து 


[காசிவாசி சிவஸ்ரீ ஈசான சிவாசாரியர்‌ அவர்கள்‌ எழுதியது] 


மங்கலவாழ்த்து 


கல்லா னிழல்மலை, வில்லா ரருளிய 
பொல்லா ரிணைமலர்‌, நல்லார்‌ புனைவரே. 


அருள்‌ வடிவாகிய கல்லால்‌ நிழலின்‌ கண்ணே எழும்‌ 
தருளியிருந்து நந்தியம்‌ பெருமானுக்கு, இர்தூலால்‌ (சிவாகமப்‌ 
பொருள்கள்‌ பற்றிய) மலைவைத்‌ தீர்த்தருளிய முதலாசிரிய 
ராய சிவபெருமான்‌ மேன்மேற்‌ கருணைகூர்ந்தருளுதற்‌ 
பொருட்டு, பொல்லாத பிள்ளையாருடைய ஞான சத்தி திரியா 
சத்தி யென்னும்‌ இரண்டு திருவடித்‌ தாமரைகளை, கேட்டுச்‌ 
சிந்தித்துத்‌ தெளிந்த மெய்யன்பர்‌, தம்முடைய ஞான சத்தி 
இரியா சத்திகட்கு வியாபகமாகக்‌ கொண்டு தாடலைபோல்‌ 
அடங்கி நிற்பர்‌. 

அவையடக்கம்‌ 


தம்மை யுணர்ந்து, தம்மை யுடையானாயெ தலைவனை 
யுணரும்‌ சித்தாந்த சைவர்‌ எம்மை அடிமையாக உடையார்‌ 
ஆதலால்‌, எம்மையும்‌ எமது நூலையும்‌ இகழார்‌. தம்மையும்‌ தம்‌ 
தலைவனையும்‌ உணராத சமயிகள்‌ தம்முள்ளேயே மாறுபடுதலின்‌ 
அவர்‌ எம்மையும்‌ எம்‌ நூலையும்‌ இகழ்ம்துரைக்கும்‌ மொழியைப்‌ 
பொருளாகக்‌ கொள்ளோம்‌, 


முன்னுரை 


சிவஞானபோதம்‌ பொது, உண்மை என இரண்டு அதி 
காரங்களை யுடையது, பொதுவதிகாரம்‌ பதி பசு பாசங்களின்‌ 
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உண்மைக்குப்‌ பிரமாணங்களைக்‌ கூறும்‌ இயலை முதலிலும்‌, 
அவற்றின்‌ இலக்கணங்களைக்‌ கூறும்‌ இயலை இறுதியிலும்‌ 
உடையது. உண்மையதிகாரம்‌ சாதனங்கூறு மியலை முதலிலும்‌, 
பயன்கூறு மியலை இறுதியிலு முடையது. 


காவது சூத்திரம்‌ 


அவ்விரண்டினுள்‌, பொதுவதிகாரத்தின்‌ முதலிலுள்ள 
பிரமாணவியல்‌ மூன்று பாதங்களை யுடையது, அவற்றுள்‌ முதற்‌ 
பாதமாயெ முதற்சூத்திரம்‌, உலகமெல்லாம்‌ சடமாயும்‌ பலவரயும்‌ 
காணப்படுதலின்‌ அவை தோன்‌ றி நின்றழியுங்காரியம்‌ எனவும்‌, 
இல்லாத பொருள்‌ தோன்றாமையானும்‌, உள்ளது காரியப்‌ 
படுங்கால்‌ செய்வோனையின்‌ றி யாகாமையானும்‌, ௮து எல்லா 
வற்றையும்‌ ஒடுக்கும்‌ ஒரு கருத்தாவா லன்‌ றித்‌ தோன்றாமையின்‌ 
தன்னைக்‌ காரியப்படுத்துங்‌ கருத்தாவை யுடையதெனவும்‌, 
அவ்வுலகம்‌ பலப்பல வி௫ூத்திரமாய்‌ இருப்பினும்‌ அதனைத்‌ 
தோற்அவிக்குங்‌ கருத்தா எல்லா ஞானமும்‌, எல்லா முதன்மை 
யும்‌, எல்லா அஅக்ரெகமும்‌ இலக்கணமாக வுடையனாதலின்‌ 
அவனொருவனே முதல்வனாதல்‌ அமையுமெனவும்‌, ஏனைய வினை 
முதல்கள்‌ (கர்த்தர்கள்‌) எல்லாம்‌ அம்முதல்வனால்‌ உலகத்தோடு 
தோன்றி கின்று ஒடுங்கும்‌ பெற்றியராதலின்‌ அவரெல்லாம்‌ 
உலகத்துக்குக்‌ கருத்தராகா ரெனவும்‌, முழுவதையும்‌ ஒருங்கே 
யொடுக்கும்‌ சங்கார கரரணனாகய முதல்வனே முழுமுதற்‌ கடவு 
ளெனவும்‌, ஏதுக்களானும்‌ எடுத்த மொழியானும்‌ விளக்கப்‌ 
பதிப்பொருளுண்மையைப்‌ பிரமாணத்தால்‌ ஆராய்ந்து சாதிக்‌ 
கின்றது. 


உஃவது சூத்திரம்‌ 


இனி, இரண்டாம்‌ பாதமாயெே இரண்டால்‌ சூத்திரம்‌, 
முதற்‌ சூத்திரத்திற்‌ சங்கார காரணனே அனைத்தையும்‌ ஒடுக்கிய 
பின்‌ மீளத்‌ தோற்றுவிக்குங்கால்‌ இவ்வுலகத்தோடு எவ்வாறு 
கின்று தோற்றுவிப்பான்‌ எனவும்‌, அவன்‌ தோற்றுவித்தற்குத்‌ 
அணைக்காரண முதற்காரணங்க ளெவை மெனவும்‌ வரும்‌ அவாய்‌ 
சிலையை கிரப்புமாற்றால்‌ இறைவன்‌ மீள உலகத்தைப்‌ படைக்குங்‌ 
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கால்‌, சேதனமும்‌ அசேதனமுமாகய அவ்வுலகத்தோடு கலப்‌ 
பினால்‌ ஒன்றாயும்‌, பொருட்டன்மையால்‌ வேறாயும்‌, உயிர்க்‌ 
குயிராதற்‌ றன்மையால்‌ உடனாயு கின்று, தனது 'இற்சத்தி 
யாகிய துணைக்‌ காரணத்தால்‌ வரும்‌ இருவினைகளால்‌ மாயை 
யாகிய முதற்காரணத்தினின்றும்‌ உலகம்‌ ஒடுங்கிக்‌ தோன்றும்‌ 
வண்ணம்‌ தனது இற்சத்தியோடு பிரிப்பின்றி நிற்பன்‌ என்‌ 
பதும்‌, இவ்வாறு ஐந்தொழில்‌ செய்து நிற்றல்‌ இறைவனுக்குத்‌ 
தடத்தவிலக்கண மென்பது முணர்த்தித்‌ தணேக்காரண முதற்‌ 
காரணங்களாகிய பாசப்பொருள்க ளுண்மையைப்‌ பி. ரமாணத்‌ 
தாற்‌ றெரித்துரைக்இன்‌ றது. 


௩-வது சூத்திரம்‌ 


இனி; மூன்றாம்‌ பாதமாயெ மூன்றாஞ்‌ சூத்திரம்‌, இரண்‌ 
டாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ * அவையே தானே ” என்றெடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்ட உயிர்‌, சூனியம்‌, தேகம்‌, இந்திரியம்‌, அந்தக்‌ 
கரணம்‌, சூக்குமதேகம்‌, பிராணன்‌, விஞ்ஞானம்‌ இவையிற்றின்‌ 
சமூகம்‌ என்னும்‌ எட்டனுள்‌ அர்தக்கரணமொழிற்த ஏனைய 
ஏழனுள்‌ ஒன்றன்று. அவற்றின்‌ வேறு என்னு தெரித்து, ஆன்‌ 
மாவின்‌ உண்மையைப்‌ பிரமாணத்தால்‌ விளக்குகின்‌ றத. 


௪-வது சூத்திரம்‌ 


இனிப்‌ பொது வதிகாரத்தின்‌ இரண்டாவது இயல்‌, மேற்‌ 
பிரமாணத்தாற்‌ பெறுவிக்கப்பட்ட முப்பொருள்களுக்கும்‌ இலக்‌ 
கணங்‌ கூறுதலின்‌ இலக்கணவியல்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெற்றது, 
இவ்வியல்‌ மூன்று பாதங்களை யுடையது, அவற்றுள்‌ முதற்‌ 
பாதமாகிய நான்காஞ்‌ சூத்திரம்‌, மேல்‌ மூன்றாஞ்‌ சூத்திரத்திற்‌ 
பெறப்பட்ட பசுவின்‌ இலக்கணங்‌ கூறத்தொடங்கி, அது, முன்‌ 
மறுக்கப்படாது எஞ்சிகின்ற அந்தக்‌ கரணங்களுள்‌ ஒன்‌ றன்று 
வேறு என்பதும்‌, கருவிகளோடு கூடி ஜந்தவத்தைப்படு 
மென்பதும்‌, அங்ஙனம்‌ ஐந்தவத்தைப்படுதற்‌ கேதுவாயெ கருவி 
களோடு கூடுதல்‌ சகசமலத்தினால்‌ மறைப்புண்டு அறிவிழம்தமை 
யால்‌ என்பதும்‌, சகசமாயெ ஆணவமலத்தினியல்பு கேவலத்தில்‌ 
அறியாமையைச்‌ செய்த லென்பதும்‌, கருவிகளோடு கூடியவழி 
விபரீதவுணர்வைச்‌ செய்த லென்பதும்‌, முன்னது அதற்குத்‌ 


4 சிவஞானபோதம்‌ 5,6,7,8,9-வது 


தன்னியல்பென்பதும்‌, பின்னது பொது வியல்பென்பதும்‌, 
அவத்தைகளி ஸியல்பும்‌ உணர்த்தி ஆன்மாவின்‌ பொது விலக்‌ 
கணம்‌ தெரித்துரைக்கின்றது. 


௫-வது சூத்திரம்‌ 


இனி, இலக்கணவியலின்‌ இரண்டாம்‌ பாதமாயெ ஐர்தாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, மேல்‌ பிரமாணவியலின்‌ இரண்டாஞ்‌ சூத்திரத்தி 
னோதிய பாசம்‌ எனப்படும்‌ துணேக்காரண முதற்‌ காரணங்‌ 
களாகிய திரோதானசத்தி கன்மமாயைகளது இலக்கணம்‌ 
உணர்த்தத்‌ தொடங்கத்‌ தமது முதலாகிய பதியினது உபகார 
மெனப்படும்‌ திரோதான சத்தியினது இலக்கணங்‌ கூறுதல்‌ 
வாயிலாக ஏனையவற்றின்‌ இலக்கணமு முணர்த்தி, உயிரின்‌ 
உபகாரமின்றிப்‌ பொறிகள்‌ ஒன்‌ றனையு முணராதவாறுபோல 
உயிர்களும்‌ தமது முதலாகிய இறைவனது சத்தியையின்‌ றி 
ஒன்றும்‌ அறியா வென்பதும்‌, சத்தியினியல்பும்‌ முதலியன 
தெரித்துணர்த்துன்றது. 


௭வது சூத்திரம்‌ 


இனி, இலக்கணவியலின்‌ மூன்றாம்‌ பாதமாகிய ஆருஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, மேல்‌ ஜந்து சூத்திரங்களாலுங்‌ கூறிப்போந்த 
பொருள்களுள்‌ யாது சத்து, யாது அசத்து என்னும்‌ ஐயம்‌ 
நீக்குதற்குச்‌ சத்தினியல்பும்‌ ௮சத்தினியல்பும்‌ இவையென அவ்‌ 
விரண்டும்‌ தம்முள்‌ இலக்கணத்தான்‌ மயங்காதவாறு வரை 
செய்து வைத்துணர்த்து மாற்றால்‌ பாசஞான பசுஞான மாகிய 
அ௮வ்விரண்டனது விருத்திககாக்‌ கடந்து அதீதமா௫யும்‌, ஒற்‌ 
அமைப்பட்டு நின்று திருவருண்‌ ஞானத்தாலுணரும்‌ அனுபவ 
ஞான மாத்திரைக்கே விளங்குவதாயும்‌ கின்ற அதுவே பதியாகிய 
சிவசத்து எனப்‌ பதிப்‌ பொருளினது கிறப்பிலக்கணம்‌ தெரித்‌ 
அணர்த்துகன்றது. 


எவரு சூத்திரம்‌ 


இணி, உண்மையதிகாரத்து இயல்‌ இரண்டனுள்‌ துன்பத்‌ 
தின்‌ நீங்குதலும்‌ இன்பத்தைப்‌ பெறுதலுமாயெ பயனை யடை 


சூத்திரம்‌ சூத்திரக்‌ கருத்து 5 
தற்குரிய சாதனஞ்‌ செய்யுமா றுணர்த்துவதாகய முதற்கணுள்ள 
சாதனவியலின்‌ முதற்‌ பாதமாயெ ஏழாஞ்‌ சூத்திரம்‌, மேலைச்‌ 

சூத்திரத்தால்‌ வரைசெய்துணர் த்திய சத்தையும்‌ ௮சத்தையும்‌ 
அறியும்‌ பொருளாகிய உயிர்‌ அவ்விரண்டனுள்‌ ஒன்றோ வேறோ 
என்னும்‌ ஜயப்பாட்டின்கண்‌, ௮ஃது அவ்விரண்டனுள்‌ ஒன்றா 
கற்பாற்றென்பார்‌ மதம்‌ பற்றி நிகழும்‌ வினவை ஆசங்டித்து, 
உயிராவது சத்தும்‌ அசத்துமன்‌ றி அவ்விரண்டினாலும்‌ விளங்கி, 
அவ்விரண்டினை யுமறிவதாய்‌, அவ்விரண்டன்பாலு முளதா 
யுள்ள சதசத்தாகுமெனச்‌ சாதித்துப்‌ பயன்‌ பெறுதற்குரிய 
அதிகாரியா கிய ஆன்மாவின்‌ சிறப்பிலக்கணம்‌ தெரித்துணர்த்து 
கின்றது. 


அஃவது சூத்திரம்‌ 


இனி, சாதனவியலின்‌ இரண்டாம்‌ பாதமாகய எட்டாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, ஏழாஞ்‌ சூத்திரத்தால்‌ சாதித்தற்குரிய அதிகாரம்‌ 
தனக்குண்டென்றறிக்த ஆன்‌ மாவுக்குச்‌ சாதித்ததனாற்‌ பெறப்‌ 
படும்‌ பயன்‌ பாசநீக்கமும்‌ சிவப்பேறும்‌ என்பதும்‌, அதற்குச்‌ 
றந்த சாதனம்‌ குரவன்‌ உணர்த்தியவாறு சிவஞானம்‌ துணை 
யாகக்‌ கொண்டறியும்‌ ஞானமே யென்பதும்‌, அர்த ஞானம்‌, 
வெதிக்கைப்‌ பேறும்‌ சரியை இரியாயோகங்களுமாயெ உண்மைத்‌ 
தவத்தினாலேயே வருமென்‌ பதும்‌ உணர்த்தும்‌ வாயிலாக ஆன்‌ 
மாவின்‌ அறிவு, சத்து அசத்து என்னும்‌ இரண்டனுள்‌ பாச 
மாயெ அசத்தால்‌ விளங்கி அ௪த்தின்பா லுளதாய்‌ அவ்வசத்‌ 
இனை யறிந்து அதன்வசமாய்‌ அப்பாச ரூபமாகவே தன்னை 
யெண்ணித்‌ தன்னியல்பை யறியாது தனது இன்பநமிலையை 
இழந்து நின்ற தன்மையையும்‌, அந்நிலையின்‌ நீங்கிச்‌ சத்தாயெ 
இவத்தினால்‌ விளங்‌, அதன்‌ கண்ணே நிலைபெற்று, அதனையே 
அறிந்து இன்புற்று நிற்கும்‌ தன்மையையுங்‌ காணுமுறைமை 
யாயே ஆன்ம தரிசனத்தை யுணர்த்துகின்றது. 


௯ஃவது சூத்திரம்‌ 


இனி, சாதனவியலின்‌ மூன்றாம்‌ பாதமாகிய ஒன்பதாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, மேற்‌ பொதுவதிகாரத்திற்‌ கூறிப்போரந்த பதி, பசு; 
பாச மென்னும்‌ மூன்றனுள்‌, விடுதற்‌ பாலதனை விட்டு, அதனால்‌ 


6 சிவஞானபோதம்‌ 10,11,12-வது 


வரும்‌ தன்பத்தி னீங்குகலும்‌, கொள்ளற்‌ பாலதனைக்‌ கொண்டு 
அதனால்‌ வரும்‌ இன்பத்தைப்‌ பெறுதலுமாகிய வீடு பேற்றை 
யடைதற்குரிய உரிமை தனக்குண்டென்று, ஏழாஞ்‌ சூத்திரத்‌ 
தால்‌ பெறுவிக்கப்பட்ட அவ்வான்‌ மாவுக்கு அதனைப்‌ பெறுதற்‌ 
குச்‌ சிறந்த . சாதனமாவது, விலக்கக்‌ தக்கதாயெ பகைப்‌ 
பொருள்‌ பாசம்‌ என்றும்‌, கொள்ளற்‌ பாலதாயெ கட்புப்பொருள்‌ 
சிவம்‌ என்றும்‌, குருமுகத்தால்‌ பகுத்தறியும்‌ ஞானம்‌ ஒன்றே 
யாம்‌ எனவும்‌, அர்த ஞானம்‌ பாசப்பற்று அற்றாலன்றி 
உண்டாகாமையின்‌ பாசஞானத்தாற்‌ பெறத்தக்க தன்றென 
வும்‌, எட்டாஞ்‌ சூத்திரத்தாலுணர்த்தியவழி, அங்ஙனமாயின்‌ 
பாசஞானம்‌ ஏகதேச வுணர்வாகலின்‌, அதனால்‌ வியாபகப்‌ 
பொருளை யறியும்‌ வீவேக ஞானம்‌ உண்டாகாதாயினும்‌ பசு 
ஞானம்‌ வியாபக வுணர்வாகலின்‌ அதுவே அங்ஙனம்‌ பகுத்‌ 
தறிதற்‌ கமையும்‌ என்னும்‌ ஆசங்கையை நீக்குவதாயெ ஆன்ம 
சுத்தி செய்யுமாறுணர்த்தும்‌ வாயிலாக அந்தச்‌ சாதகத்தை 
மிகழ்விப்பது இதுவென்பதும்‌, அதனைப்‌ பெறுமாறும்‌, அது 
கிலைபெறுமாறு மாயே சாதிக்கு முபாயம்‌ இன்ன தென்பதை 
வகுத்துணர்த்துநின்றது. 


ம-வது சூத்திரம்‌ 


இணி, உண்மை யதிகாரத்தின்‌ இரண்டாவது இயல்‌ பாச 
வீடும்‌ சிவப்பேறு மாதிய பயனைப்‌ பெறுமாறுணர்த்துதலின்‌ 
பயனியல்‌ எனப்‌ பெயருடையதாயிற்று. இவ்வியலின்‌ முதற்பாத 
மாயெ பத்தாஞ்‌ சூத்திரம்‌, மேற்கூறிய பயன்‌ இரண்டி னுள்ளே 
சுட்டுணர்வினலாகய ஏகதேச நோக்கத்தைத்‌ திருவைந்தெழுத்‌ 
தின்‌ உச்சரிப்பால்‌ பற்றறத்துடைத்தபோது பெறப்படுவதாஇிய 
ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ எடுத்துக்கொண்ட ஆன்மசுத்திப்‌ 
பயனாகிய பாச நீக்கத்தைச்‌ செய்துகொள்ளுமாற்றை, எட்டாஞ்‌ 
சூத்திரத்தில்‌ கேட்டல்‌ செய்து, ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ சிந்தனை 
செய்த பொருளைத்‌ தெளியுமா அணர்த்துதல்‌ வாயிலாக வுணர்த்து 
தின்றது. 

கக-வது சூத்திரம்‌ 


இணி, பயனியலின்‌ இரண்டாம்‌ பாதமாஇய பதினொராஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, பத்தாஞ்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறியபடி ஏகனாடு இறைபணி 
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கிற்பார்க்கு அறிவிச்சை செயல்கள்‌ விடயித்தற்‌ குரியதோரியைபு 
அவ்விடத்துப்‌ பெறப்படாதாயின்‌, புத்தர்‌ கூறும்‌ ஆலய விஞ்‌ 
ஞானம்‌ போலச்‌ சூனியமா மெனப்பட்டுக்‌ குணஞ்‌ சூனியமாகவே 
குணியுஞ்‌ சூனியமா மாகலான்‌ அது பொருக்தாமையின்‌, அவற்‌ 
நிற்கு விடயம்‌ இதுவென்பதுணர்த்துதல்‌ வாயிலாக ஆன்மலாப 
மாகிய பயன்‌ இரண்டனுள்‌, முடிவாய்‌ எஞ்சி நின்ற சிவப்பேறு 
கூடுகலாயெ கிட்டையினியல்பை யுணர்த்துகன்றது, 


கஉஃவது சூத்திரம்‌ 


இனி, பயனியலின்‌ மூன்றாம்‌ பாதமாகிய பன்னிரண்டாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, மேல்‌ பதினொராஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ அயரா அன்பின்‌ 
அரன்கழல்‌ ௮ணைதலாகிய ஞான நிட்டை கைவரப்‌ பெற்ற சீவன்‌ 
முத்தர்க்குச்‌ வன்‌ முத்தி நிலையிலே அவரது அறிவிச்சை 
செயல்கள்‌ ஒவ்வொரு வேளையில்‌ புறத்திலே வருத லுமுண்டு; 
ஆசையால்‌, அவரறிவிச்சை செயல்கள்‌ செல்லுமிடம்‌ பத்தரது 
திருவேடமும்‌ சிவாலயமு மாகிய இரண்டுமே யென்பதுணர்த்தும்‌ 
வாயிலாக வாக்கு மனாதீதமாய்‌ அயரா அன்பின்‌ அணைந்து 
வழிபடுகின்ற முதல்வனை வாக்கு மனங்களுக்குக்‌ கோசரமாம்படி 
தெளியக்கண்டு வழிபடு முறைமையை யுணர்த்துன்‌ றது. 


இருச்சிற்றம்பலம்‌. 


ம்‌ EE 


A 


ட 


சிவமயம்‌ 
சிவஞானபோதக்‌ கட்டுரை 


[பாளையங்கோட்டை, இரு. &. முத்தையா பிள்ளை அவர்கள்‌; ற. &, 8. 1] 


தோற்றுவாய்‌ 


[மெய்கண்ட சித்தாந்தம்‌ என்பது, மெய்கண்ட தேவ சற்குருவால்‌ 
அருளப்பெற்ற சிவஞான போதத்திற்‌ கண்ட உண்மைச்‌ சமயக்‌ கொள்கை 
களைக்‌ கொண்ட ஒரு ஆராய்ச்சி முடிபாகும்‌. இக்கொள்கைகள்‌ குறித்த 
மெய்கண்ட தேவரால்‌ விளக்கி யருளப்பட்ட காரணத்தால்‌ அப்பெயர்‌ 
பெற்றது. 


இந்நூல்‌ மெய்யுணர்வு பெற்று அருட்கண்ணாற்‌ பொருளுண்மை 
கண்ட பெரியார்‌ தந்த பெருந்தனம்‌. இது பன்னிரண்டு சூத்திரங்கள்‌ 
கொண்டது. முதல்‌ மூன்று சூத்திரங்கள்‌ கொண்ட முதலியல்‌, பதி பசு 
பாசம்‌ (இறை, உயிர்‌, தளை) என மூன்று பொருள்களும்‌ என்றும்‌ உண்டு; 
அவை வெவ்வேறு இயல்புடைய பொருளாய்‌ உள்ளன என்னும்‌ உரை 
யளவையை வலியுறுத்துவதாய அனுமான அளவையால்‌ பதி பாச பசு 
வென்ற மூன்று பொருள்களும்‌ உண்டென்று கூறுகிறது. இவ்வியல்‌ 
பிரமாணவியல்‌ எனப்‌ பெயர்பெறும்‌. இரண்டாவது மூன்று சூத்திரங்கள்‌ 
கொண்ட இரண்டாமியல்‌ அப்பொருள்களின்‌ இலக்கணங்களைக்‌ கூறு 
இறது, இவ்வியல்‌ இலக்கணவீயல்‌ எனப்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. இவ்விரண்டு 
இயல்களும்‌ சேர்ந்து பொதுவதிகார மென்னப்படும்‌. இவ்வாறே பின்னாறு 
சூத்திரங்களும்‌ மும்மூன்று சூத்திரங்களாக முறையே சாதனவியல்‌ என்றும்‌ 
பயனியல்‌ என்றும்‌ பெயர்கொண்டு சறெப்பதிகார மெனப்படும்‌. 


இந்நூலை மற்றைச்‌ சாதாரண அறிவு நூல்கள்‌ பயிலும்‌ முறையிற்‌ 
பயின்றால்‌ பெறவேண்டிய பயன்‌ பெறலரிது. அனுட்டானம்‌ அனுபவம்‌ 


த. ஆ. 2 
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உடைய ஆசிரியரை யடைந்து, முறையிறகேட்டு, நல்லொழுக்கம்‌ கடை 
பிடித்துச்‌ சைவ நெறியிற்‌ பிழையாது நடந்து, கற்ற விடயங்களைப்‌ 
பயின்று, திருவருட்டுணைகொண்டு சந்தித்துத்‌ தெளிந்து மின்றாலன்றி 
இக்‌.நால்‌ கற்பயனளியாது. இந்நூலை உண்மையிற்‌ பயின்று பயன்பெற 
விரும்புவோர்‌ அவ்வாறு செய்க. 


இந்நாலுக்கு மங்கல வாழ்த்தாக மெய்கண்டாரியற்றியது, 


கல்லா ணிழல்மலை, வில்லா ரருளிய 


பொல்லா நிணைமலர்‌, ஈல்லார்‌ புனைவரே என்பதாகும்‌. 


இச்செய்யுள்‌ மீக அழகாக அமைந்துள்ளது. இதன்கண்‌ .நாலின்‌ 
உறுப்புகளும்‌ நுதலிய பொருள்களும்‌ குறிப்பா லுணரக்கிடக்கன்‌ றன. 
ட ன்‌ 1 “தல்லால்‌ நிழலில்‌ தென்முகப்‌ பரமாசாரியனாய்‌ 
வீற்றிருந்து, சிவாகமங்கள்‌ ஒன்றுக்‌ கொன்று முரண்பாடுடையனவா 
யிருக்கன்றனவென நினைந்து மலைந்து அம்மலைவு தீர்த்தருளும்படி 
வேண்டிய நந்தியம்பெருமானுக்கு இந்நூலால்‌ மலைவு இல்லையாகும்படிச்‌ 
செய்த முதல்வன்‌ இருவருள்‌ மேன்மேலும்‌ உண்டாகும்‌ பொருட்டுக்‌ 
கற்றுக்‌ கேட்டுச்‌ சிந்தித்துத்‌ தெளிந்த பெரியோர்கள்‌ சுயம்புமூர்த்தி 
யாகிய விநாயகப்‌ பெருமானுடைய திருவடிகளாகிய ஞானசத்தி கிரியா 
சத்திகளுக்குள்‌ தம்முடைய ஞானக்‌ இரியா சத்திகள்‌ தாள்‌ தலைபோல்‌ 
அடங்க நிற்பர்‌.'' என்பது இச்செய்யுளின்‌ பொருளாம்‌. ] 


1ரரமாணாவியல்‌ 


க-ஆம்‌ சூத்திரம்‌ 


கட 


அவன்‌ அவள்‌ ௮துவெனும்‌ அவை மூவினைமையின்‌ 
தோற்றிய திதியே ஒடுக்‌ மலத்தளதாம்‌ 
அச்தம்‌ ஆதி யென்மனார்‌ புலவர்‌. 


இடத்தைக்‌ கண்டவிடத்தில்‌ அதைச்‌ செய்வோனயெ 
குயவன்‌ உண்டெனக்‌ கொள்வது இயல்பு. இகபோலத்‌ 
தோன்றி கின்றழியும்‌ உலகைக்‌ கண்டால்‌ இதைச்செய்பவன்‌ 
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ஒருவன்‌ உண்டென்பது காரிய ஏதுவினால்‌ துணியப்படும்‌ அனு 
மானம்‌. இவ்வனுமான அளவையைக்கொண்டே உல௫ூற்குப்‌ பதி 
சிறப்புவகையால்‌ உண்டென்னும்‌ ஆகம அளவை வலியுறுத்‌ 
தப்படுறது. உலகைக்‌ காணலால்‌ இகைச்செய்பவன்‌ ஒருவன்‌ 
உண்டென்பது அனுமானம்‌. இவ்வனுமான அளவையைக்‌ 
கொண்டே பதி ஒருவன்‌ உண்டென்பது சூத்திரத்தில்‌ தீர்மா 
னிக்கப்படுடிறது. “சர்வ சங்காரகாரணனா யுள்ள முதல்வனே 
இவ்வுலகத்திற்கு முதல்வன்‌ என்பதை விளக்குவதே இச்‌ 
சூத்திரத்தின்‌ முடிவான கருத்தாகும்‌'. விளக்குமுறையில்‌ படிப்‌ 
படியாய்க்‌ காரண காரியங்களை எடுத்துக்கூறி முடிவில்‌ சூதீதிரக்‌ 
கருத்தைச்‌ சாதிக்ரொர்‌. சூத்திரத்தின்‌ ஒவ்வொரு அதிகரணங்‌ 
களிலும்‌ ஒவ்வொரு கருத்தாக மூன்று அதிகரணங்களிலும்‌ 
மூன்று முக்கிய கருத்துக்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று தொடர்பாய்‌ 
வைக்கப்பட்டிருக்கின்‌ றன. ஒவ்வொன்றாய்‌ ஆராய்வாம்‌. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


முதலதிகரண த்தின்‌ சுருத்து உலகச்‌ தோன்றி நின்‌ றழியும்‌ 
தன்மையுடையது என்பதாகும்‌. காணப்படும்‌ உலகைக்‌ கவனிப்‌ 
போம்‌. உலகம்‌ சுட்டியறியப்படும்‌ பொருளாய்க்‌ காணப்படு 
இறது. சுட்டறிவிற்கப்பாலாய்‌ ஒருபொருளும்‌ காணப்படுவதில்லை. 
இவ்விதம்‌ சுட்டியறியப்படும்‌ பொருள்களைக்‌ கவனிக்கும்‌ பொழுது 
அவைகள்‌ பலவாயும்‌, அவன்‌ என்றும்‌, அவள்‌ என்றும்‌ சொல்‌ 
லக்கூடிய உயர்திணைப்‌ பொருள்களாயும்‌, ௮து என்று சொல்லக்‌ 
கூடிய அஃறிணேப்பொருள்களாயும்‌ பகுத்துணரக்‌ கூடியவை 
களாயிருக்கன்றன. இன்னும்‌ இப்பொருள்களைக்‌ கவனித்துப்‌ 
பார்த்தால்‌ இவைகள்‌ அறிவில்லாத சடப்பொருள்களென்று 
தெரிகிறது. இங்ஙனம்‌ கண்ணாற்‌ காணப்படும்‌ உலகத்தொகுதி 
சடப்பொருளாயும்‌, பலவாயும்‌, சுட்டியறியப்படுவதாயும்‌, அவ 
யவப்‌ பகுப்புடையதாயும்‌ இருப்பதால்‌, தோன்றி நின்னு 
அழியும்‌ தன்மையுடைய தெல்‌ றே தீர்மாணிக்கவேண்டும்‌, 
ஏனெனில்‌, உலகில்‌ தோன்‌ றி கின்றழியும்‌ மனித வருக்கங்களை 
யும்‌, மிருக வருக்கங்களையும்‌, புல்‌ பூண்டு மரஞ்‌ செடிகளையும்‌ 
நாம்‌ கண்ணாரக்‌ காண்டுன்‌றோமல்லவா! இவைகள்‌ முத்தொழிற்‌ 
படுதல்‌ போல இவைகளெல்லாஞ்‌ சேர்க்க சடவுலகமும்‌ முத்‌ 
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தொழிற்படுமென்பதும்‌ நாம்‌ யூதெதறிம்துகொள்ளக்கூடியதே. 
நாம்‌ கண்கூடாக அனுபவத்திற்‌ காணும்‌ பொருள்களிடத்தி 
லேயே தோற்றத்தையும்‌ அழிவையும்‌ பார்க்கிறோம்‌. நிலைத்த 
பொருளின்‌ பக்கத்தே தோற்றமும்‌ காசமும்‌ நிகழ்கின்றன. 


“தோற்ற முண்டேல்‌ நாசமுண்டு?' என்ற தேவாரமும்‌, 
“கண்டனவெ லாமழியும்‌'” என்ற தாயுமானார்‌ வாக்கும்‌ இவ்‌ 
வுண்மையைப்‌ புலப்படுத்துகன்‌ றன. தோற்றமில்லையேல்‌ அழிவு 
வேண்டப்படுவதில்லை. அழிவு இல்லையேல்‌ தோற்றமும்‌ வேண்‌ 
டப்படுவதில்லை. இங்கே தோன்றலும்‌ அழிதலும்‌ சடவுலகம்‌. 
சுட்டியறியப்படும்‌ நிலையில்‌ வெளித்தோன்றலும்‌ சுட்டியறியப்‌ 
படாத நிலையில்‌ ஒடுங்குவதுமாகும்‌. உலகம்‌ தோன்றலும்‌ அழி 
தலும்‌ இல்லையென்றும்‌, ௮௮ ஒரேபடித்தாய்‌ நித்தியப்‌ பொருளா 
மிருக்கறதென்றனும்‌ கூறுவார்‌ ஒரு சாரார்‌. அவர்கள்‌ காட்சி 
யினாலறியப்படும்‌ விடயங்களையன்‌ றி வேறெதையும்‌ ஈம்பார்கள்‌. 
காட்சியினால்‌ அவர்கள்‌ சல புற்பூண்டுகள்‌ உயிர்வகைகள்‌ பிறந்‌ 
திறம்‌ தழிவதைக்கண்டும்‌ ஒன்று தோன்ற, ஒன்று நிற்க, ஒன்ற 
அழியக்‌ காண்டுன்றோமே யன்றி எல்லாம்‌ ஒருசேரத்‌ தோன்றி 
நின்றழிவதைக்‌ கண்டிலேம்‌; ஆதலின்‌ உலகம்‌ முத்தொழிற்‌ 
படுதல்‌ உண்மையில்‌ இல்லை யென்பர்‌. காலவிசேடம்‌ பற்றிச்‌ 
சிலவுயிர்களும்‌ புற்பூண்டுகளும்‌ ஒருங்கே தோன்றி, ஒருங்கே 
நின்று, ஒருங்கே யழியக்‌ காண்பதால்‌ இவைகளின்‌ தொகுதி 
யாகிய வுலதிற்கும்‌ அவ்வாறு அதற்குரிய காலம்‌ வருமென்று 
அறிவார்களாக. இதனால்‌ காணப்படுஞ்‌ சடவுலகம்‌ அழிவில்லாத 
நித்தப்பொரு என்றென்பதும்‌, முத்தொழிற்படுமென்பதும்‌ தீர்‌ 
மானமாயின. தற்கால விஞ்ஞான கலைநிபுணர்களும்‌ காணப்படும்‌ 
உலகத்திற்கு அழிவுண்டென்பதை ஒப்புக்கொள்ளுரறோர்கள்‌. 
இணி இவ்வுலகம்‌ முத்தொழிற்படுமெனினும்‌ அவ்வாறு முத்‌ 
தொழிற்படுதல்‌ இயல்பு என்றும்‌, ஐம்பூதங்களால்‌ முத்தொழிற்‌ 
பரிகிறதென்றும்‌, வித்து கெட்டு முளை உண்டாவதுபோல்‌ 
அஃதாவது முன்‌ அழியும்பொருளிலிருந்து பின்‌ உண்டாகும்‌ 
பொருள்‌ தோன்றுவதுபோல்‌ உலகம்‌ தோன்றுமென்றும்‌ சிலர்‌ 
சொல்லுவார்கள்‌. இக்கொள்கைகள்‌ பொருந்தாதன; இயல்பு 
என்றால்‌ காரணம்‌ தெரிந்துகொள்ள முடியவில்லை என்பதுதான்‌ 
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பொருள்‌. அன்றியும்‌, தோன்றலும்‌ அழிதலும்‌ வேற்றுமைச்‌ 
செயல்கள்‌. இயல்புக்கு வேற்றுமை கூடாது. வேற்றுமை 
யாதலே இயல்பு என்றால்‌ இயல்பு என்று ஒன்னு இல்லை 
யென்பதையே ' ஒப்புக்கொள்ளவேண்டி வரும்‌, ஜம்பூதங்க 
ளாலே உலகந்தோன்‌ றி கின்று அழிறெதென்றால்‌ ஐம்பூதங்களும்‌ 
முத்தொழிற்படலால்‌ அவை உலகத்தை நிறுத்தியும்‌ அழித்தும்‌ 
ஆக்கியும்‌ முத்தொழில்‌ செய்யமாட்டா. இதனால்‌ அழிவெய்தா த 
ஒரு முதலே வேண்டுமென்பது எளிதில்‌ உணரலாம்‌. இனி 
உலகம்‌ சார்பினில்‌ தோன்றுமென்றால்‌, தோன்றும்‌ பொருள்‌ 
இஃதென்பதைக்‌ தெரிந்துகொண்டு, அது இல்பொருளென்னில்‌ 
முயற்கோடுபோல ஒருகாலத்தும்‌ தோன்றாது என்று கூறிவிட 
லாம்‌. உள்பொருளென்னில்‌ தோன்‌ றவேண்டியதில்லை. உள்ளது 
மன்றி இல்லதுமன்‌ றிச்‌ சூனியப்பொருளாயின்‌ அதற்கும்‌ தோற்‌ 
றம்‌ கூடாது என்பது தெளிவு. : இந்த நிலையில்‌ உலகம்‌ 
தோன்றுவதைக்‌ கவனிக்கும்‌ பொழுது அது குயவன்‌ மண்ணா 
இய முதற்காரணத்தில்‌ திரி முதலான துணைக்காரணங்களைச்‌ 
செலுத்திக்‌ குடமாயெ ஒரு காரியப்பொருளைச்‌ செய்வதுபோல்‌ 
உள்பொருளாகய காரணத்தினின்றும்‌ உள்பொருளாயெ காரி 
யம்‌ ஒரு கருத்தாவால்‌ வெளிப்பட்டுத்‌ தோன்றுகிறது என்று 
கொள்ளவேண்டியிருக்றெது. இவ்வாறு கருத்தாவினுண்மை 
சாதிப்பதற்கு ஏதுவாக எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட உலகின்‌ முத்‌ 
தொழிற்படும்‌ தன்மை, அஃதாவது உலகம்‌ தோன்‌ றி கின்று அழி 
தல்‌ சாதிச்கப்பட்டபின்‌ உலகை முத்தொழிற்படுத்தும்‌ கருத்‌ 
தாவினுண்மையைத்‌ தெளிவாக்கும்‌ இரண்டாவது௮ திகரணத்‌ 
தை அங்ஙனம்‌ ஆராய்வாம்‌. 


இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 


முத்தொழிற்படும்‌ உலகம்‌ ஒருவனால்‌ தோற்றப்பட்டுள்ளதே 
ய்ரம்‌. அவ்விதம்‌ உளதாதல்‌ ஆணவமலம்‌ தீர்ந்தொடுங்காத 
காரணத்தால்‌ என்பது இவ்விரண்டாவததிகரணத்தின்‌ கருத்து, 
உலகம்‌ முத்தொழிற்படுதல்‌ அமனால்‌ என்பதாகும்‌. உலகை 
முத்தொழிற்படுத்தலின்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஒடுக்கும்‌ தன்மை 
யுடைய பொருள்‌ எதுவோ அப்பொருளாலேயே உற்பத்தி 
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யேற்படும்‌. ஏனெனில்‌, எது எதில்‌ ஒடங்கயதோ அத அதி 
லிருந்தே தோன்றுமென்பது யுத்திக்கும்‌ பொருத்தம்‌. இவ்வதி 
கரணத்தின்‌ பொருளை ஆராயுமுறையில்‌ உலகம்‌ உள்பொரு 
ளென்பதும்‌, அது சடமாதலால்‌ அதைத்‌ தோற்றுவிக்க அல்லது 
காரிய ரூபமாய்‌ வெளிப்படுத்த ஒரு அறிவுடைக்‌ கருத்தா உண்‌ 
டென்பதும்‌, அவன்‌ நிமித்தகாரணனென்பதும்‌, அவனாலேயே 
உலகம்‌ உற்பத்தியாகவேண்டு மென்பதும்‌, அவன்‌ சங்கார 
காரணனகய அரனே என்பதும்‌ தீர்மானிக்கப்படுனெ றன. 
உலகம்‌ இல்பொருளே என்பர்‌ இலர்‌; இது பொருந்தாது. 
ஏனெனில்‌, இல்பொருளென்னில்‌ அதற்குத்‌ தோற்றமில்லை. 
முயற்கோடும்‌ ஆகாயத்‌ தாமரையும்‌ இல்பொருள்கள்‌; இவைகள்‌ 
எக்காலத்திலும்‌ தோன்று; உலகமோ தோன்றி நிற்பதைக்‌ 
காண்டுன்றோம்‌. அதலின்‌ உலகம்‌ உள்பொருளென்றே 
கொள்ளவேண்டியதாயிற்று. 


இணி உலகம்‌ உள்பொருளாயினும்‌ அது அதன்‌ முதற்‌ 
காரணத்தினின்று தானே தோன்றி யழியும்‌. அதைத்தோற்று 
விக்க ஒரு கருத்தா வேண்டுவதில்லை என்பர்‌ சிலர்‌. இதுவும்‌ 
பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ மண்ணிலிருந்து குடம்‌ செய்வதைப்‌ 
பார்க்கிறோம்‌. மண்‌ தானே குடமாவதில்லை. மண்ணாகிய முதற்‌ 
காரணத்திலிரு்து குயவனாய கிமித்தகாரணன்‌ வனேந்தா 
லன்‌ றிக்‌ குடமுண்டாவதில்லை. இதேபோலச்‌ சடமாகிய மாயை 
யிலிருக்து உலகத்தைத்‌ தோற்றுவித்தற்கு ஒரு நிமித்த கார 
ணன்‌ வேண்டுவது அவசியமென்பதாயிற்று. இரும்பைக்‌ காந்த 
மிழுக்குமாயினும்‌ அவற்றை: நேரே பிடிக்க ஒருவன்‌ வேண்டு 
மல்லவா? இத்தொழிலுக்குக்‌ காலமே கடவுளாகக்‌ கண்டனம்‌ 
என்பர்‌ சிலர்‌; காலம்‌ சடமாதலால்‌ அதுவும்‌ தானாய்‌ இயங்க 
முடியாது. ஆன்மாவே தோற்றுவிக்கலாமென்பர்‌ சிலர்‌; 
இதுவும்‌ பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ ஆன்மா சுதந்தரமற்றது. 
கரணங்களின்‌ உதவியின்‌ றி யறியாது. கரணங்கள்‌ மாயையைச்‌ 
சார்ந்தன. மாயை திருவருளை ஆதாரமாகக்‌ கொண்டது. 
ஆனதால்‌ சங்கார காரணனாகய முதல்வனையின்றி உலகம்‌ 
தொழிற்படாது என்பது தெளிவு. அவன்‌ கிமித்த காரணனே. 
இனி நிமித்த காரணன்‌ யாராயிருக்கலாமென்று ஆராயப்புகுக்து 
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படைப்புத்தொழில்‌ திதித்தொழில்‌ செய்யும்‌ காரிய கருத்தர்களி 
லொருவனே தோற்றுவித்தல்‌ கூடும்‌ என்றால்‌, அவர்களும்‌ இறு 
தியில்‌ ஒடுங்விடுவார்களாதலால்‌, எல்லோரையும்‌ ஒருங்கே 
ஒடுக்கும்‌ சங்கார கருத்தாவே தோற்றுவித்தற்‌ குரியனென்று 
இர்மானிக்க வேண்டும்‌. ஏனெனில்‌ குடம்‌ மண்ணில்‌ ஒடுங்கிப்‌ பின்‌ 
மண்ணிலிருந்தே உண்டாதல்‌ போல, எது எதில்‌ ஒடுங்கியதோ 
அது அதிலிருந்தே உண்டாகுமென்று சொல்வதே பொருத்த 
முடைத்து, மாயை வித்தைப்போன்றது. உலகம்‌ இறைவனை 
ஆதாரமாகக்கொண்ட மாயையி லொடுங்கும்‌, பின்‌ மாயையி 
லொடுங்கிய வுலகம்‌ ஒடுங்கிய முறையிலேயே உற்பத்தியாகும்‌. 
ரெல்வித்திலிரும்து கமுகு உண்டாவதில்லை. ரெற்பயிரே உண்‌ | 
டாது. ஒடுங்கயபொருள்‌ ஒடுங்கெயவாறே உண்டாகவேண்டு | 
மென்பதை இக்காரியம்‌ வலியுறுத்துறதல்லவா? இல்லது 
தோன்றாது உள்ளது அழியாது என்பது யாவரும்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளக்கூடிய கொள்கை; விஞ்னானதூல்‌ வல்லார்களும்‌ 
இதை ஒப்புக்கொள்ளுகிறார்கள்‌. 


உலகம்‌ ஒடுங்கச்‌ சூனியமாவதில்லை. சூணியமாய்‌ இல்‌ 
பொருளாய்‌ விட்டால்‌ சூணியத்திலிருக்து உலகம்‌ தோன்றாது. 
உலகம்‌ உள்பொருளெனக்‌ கண்டோம்‌. அது தோன்றலும்‌ 
ஒடுங்குதலுமென்றது, காரியப்‌ பொருளாய்‌ வெளித்‌ தோன்றலும்‌ 
காரணத்தி லொடுங்குவதுமே என்பதும்‌ கண்டோம்‌. உல௫ற்குச்‌ 
சங்காரகாரணனே நிமித்த காரணனென்றும்‌, மாயை முதற்‌ 
காரணமென்றும்‌ கண்டோம்‌. சிலர்‌ வாசுதேவனை மூலப்பகுதி 
யென்று கொண்டு அவனிடத்தினின்றும்‌ தோன்றி நின்ற 
வுலகம்‌ அவனிடத்தே ஒடுங்குமென்பர்‌; இது தவறு, வாசு 
தேவன்‌ சடமாயெ மூலப்பகுதியாகான்‌. அவன்‌ சித்துப்பொருளே. 
அவன்‌ திதிக்‌ கடவுளென்னப்படுவன்‌. அவன்‌ காரியகருத்தாவே. 
அவனிடத்தில்‌ உலகம்‌ ஒடுங்குமெனக்‌ கொள்ளினும்‌ அவனிடத்‌ 
-தில்‌ முற்று மொடுங்குதல்‌ ஆகாது. முழுவதையும்‌ சங்கறிக்கும்‌ 
சர்வ சங்கார காரணனே சர்வ சங்காரத்திற்குப்‌ பின்‌ எஞ்சி 
நிற்பவனாதலால்‌ அவனிடம்‌... உலகம்‌ ஒடுங்கி அவனிடமிரும்தே 
மீளவுக்தோன்றும்‌ என்பதே ஒப்புக்கொள்ளத்தக்கது. இணி 
உலூற்கு முதற்காரணமாயெ மாயையே உலகத்தைத்‌ தோற்று 
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விக்கலாம்‌; அல்லது வினைப்பயனால்‌ உலகம்‌ தோன்றுதலின்‌ 
அவ்வினையே தோற்றுவிக்கலாம்‌; நிமித்த காரணன்‌ வேண்டப்‌ 
படுவதில்லை யென்றுஞ்‌ சிலர்‌ கூறுவர்‌. இவர்‌ கூற்றுக்களும்‌ 
பொருந்தா. ஏனெனில்‌ நிலங்குளிர்்தவழி அதன்கட்‌ இடம்‌ 
தன்றி வித்து முனையாது. அதுபோல வித்துப்போன்ற 
மாயையும்‌ தனக்கு ஆதாரமாயெ திருவருட்‌ சத்தி சங்கற்பித்த 
வழி யன்றித்‌ தொழிற்படாது. வினையின்‌ பயனாகத்‌ . தோற்றம்‌ 
நிகழினும்‌ அவ்வினையின்‌ பயனைக்‌ கூட்டுவிக்கும்‌ சிவபரம்‌ 
பொருளே அவ்வினைக்குத்‌ தக்கவாறு குளவியாலிடப்பட்ட புழு 
குளவியாதல்போல வேண்டுவார்‌ வேண்டுருவைக்‌ கூட்டுவிக்கும்‌. 
மாயையும்‌ வினையுஞ்‌ சடப்‌ பொருள்களே, இவைகளை யியக்கிச்‌ 
சங்கற்ப மாத்திரையால்‌ முத்தொழிலையுஞ்‌ செய்பவன்‌ அவிச்சை 
யாற்‌ கட்டுண்ட குயவன்‌ போன்றவனல்லன்‌. குயவன்‌ கரணங்‌ 
களின்‌ துணையாற்‌ செய்வதன்றிச்‌ சங்கற்ப மாத்திரையிற்‌ செய்‌ 
யுஞ்‌ சக்தி வாய்க்தவ னல்லன்‌. இறைவனோ எல்லாம்‌ சங்கற்ப 
மாத்திரத்தாலேயே செய்வன்‌. அவன்‌ அவிச்சையிற்‌ கட்டுண்டவ 
னல்லன்‌. அவன்‌ நிலைமையைக்‌ கவனிக்குமிடத்து அது கனவு 
கண்ட ஒருவன்‌ ஈனவிலிருக்கும்‌ பொழுது தான்‌ கண்ட கனவை 
எண்ணினும்‌ அதில்‌ தொடக்குருதிருத்தல்‌ போன்றது. 


உலகத்தைத்‌ தொழிற்படுத்துங்கால்‌ இறைவனுக்கு உருவம்‌ 
வேண்டப்படுவதில்லை, உடலை யியக்குகின்ற உயிருக்கு உருவம்‌ 
வேண்டாதிருத்தல்போல, உலகை இயக்கும்‌ இறைவனுக்கும்‌ 
உருவம்‌ வேண்டுவதில்லை. என்றாலும்‌ உயிர்களுக்கு அருளுதற்‌ 
பொருட்டு இறைவன்‌ உருவங்‌ கொள்வன்‌ என்பது உண்மை 
யாதலின்‌ இறைவன்‌ உருவங்கொள்ளான்‌ என்பது தவறு. 
இணி ஒடுங்யெ உலகம்‌ ஒடுங்கியே போகாது, மீளவும்‌ தோன்‌ 
அதல்‌ எதன்பொருட்டெனின்‌ சகசமாகிய ஆணவமலம்‌ 
கீங்குதற்பொருட்டெனக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி மூன்றாவ ததிகரணத்தை ஆராய்வாம்‌. இதில்‌ அந்தம்‌ 
ஆதி என்பது ௮ந்தம்‌ செய்பவனே அஃதாவது சர்வ சங்கார 
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காரணனே முதற்‌ பொருள்‌ என்று பொருள்படும்‌. சர்வ சங்கார 
காரணன்‌ அரனாதலால்‌ அவ்வரனே முழுமுதற்‌ கடவுள்‌. மற்றைப்‌ 
படைப்புக்‌ கடவுளும்‌ காப்புக்‌ கடவுளும்‌ முதற்‌ கடவுளாக 
மாட்டார்கள்‌ என்று கொள்ளவேண்டும்‌. படைப்புக்‌ கடவுளும்‌ 
காப்புக்‌ கடவுளும்‌ முதல்வன்‌ ஆணையால்‌ தொழில்புரிவோராவர்‌. 
அது போலவே அழிப்புக்‌ கடவுளும்‌ என்க. இங்கே அரனென்றது 
மூவர்களி லொருவனாயெ உருத்திரக்‌ கடவுளையன்று; படைப்பு, 
காப்பு, அழிப்பு என்னும்‌ முத்தொழிலையியற்றும்‌ இம்‌ மூவரையும்‌ 
படைத்துக்‌ காத்து அழிக்கும்‌ முழுமுதலாகிய மகா சங்காரகாரண 
னையே என்க. அந்தத்தைச்‌ செய்யும்‌ கடவுளை அந்தம்‌ என்று 
கூறப்பட்டிருக்கறது. உலகம்‌ சுட்டியுணரப்படுவது ஆதலின்‌ 
அது சுதந்திர மில்லாதது: சுட்டியுணரப்படும்‌ பொருளாகிய 
உ லகத்தை ஒடுக்குபவன்‌ சுட்டியுணரப்படா தசங்கார காரணனே. 
அவன்‌ சுதந்திர முடையவன்‌. அவன்‌ தோற்ற முதலிய முத்‌ 
தொழில்களைச்‌ சங்கற்ப மாத்திரையால்‌ செய்பவன்‌. அவனே 
சுதந்திரமுடையவனாவன்‌. அவனே எல்லாத்‌ தொழிலுக்கும்‌ 
வினைமுதலாதலால்‌ அவனே முதற்‌ கடவுளாவன்‌. இனி உலகம்‌ 
பலவேறு வகைப்படுதலின்‌ அத்தன்மையராகய முதற்‌ கடவு 
ளரும்‌ பலர்‌ வேண்டப்படுவரோ வெனின்‌ வேண்டப்படார்‌. 
ஏனெனில்‌ அளவிலாற்றல்‌, முற்றுணர்வு முதலிய இறைமைக்‌ 
குணங்கள்‌ சங்காரகாரணனாகிய ஒருவனிடத்தன்‌ றிப்‌ பலரிடத்‌ 
தும்‌ இருத்தல்‌ செல்லாதாகலின்‌ அவன்‌ ஒருவனே அமையும்‌. 
உலகம்‌ ஒரு பொருளாலேயே தோன்றி நின்று பின்னும்‌ அவ்‌ 
வொரு பொருளாலேயே ஒடங்குகிறதால்‌ ௮வ்வொரு பொருளே 
வினைமுகலாக வேண்டும்‌; தோன்றி கின்றழிவுறும்‌ ஏனையோ 
ருக்குச்‌ சுதந்திரமின்மையால்‌ என்றும்‌ அவ்வொரு பொருளுக்‌ 


கடிமைகளே யாவர்‌. 


இவ்வாறு இச்சூத்திரத்தில்‌ உலரும்‌ மூத்தொழிற்படுகற 
தென்றும்‌, அதனால்‌ அது உள்பொருளென்னறும்‌ இவ்விரண்டு 
முடையதாயிருப்பதால்‌ அதை முத்தொழிற்‌ படுத்த வேண்டப்‌ 
படும்‌ அறிவுடைய கருத்தாவாய்‌ எல்லாவற்றையுஞ்‌ சங்கரிக்கும்‌ 


- த. ௮௦ 
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தன்மை வாய்ந்த சங்காரசகாரணனாிய முதல்வன்‌ உண்டென்‌ 


அம்‌, அவன்‌ ௮ ரனே “என்றும்‌, அவன்‌ ஒருவனே என்றும்‌ 
அம ச - ப்‌ ட்‌ - 2 - டட ௮ அர கம்‌ ப ஆத்‌. 
சாஇக்கப்பட்டிருப்பதுடன்‌ உலகம்‌ ஒடுக்கம்‌ மீணடும்‌ உளதாதல்‌ 


மலபரிபாகத்தின்‌ பொருட்டு என்பதும்‌ உணர்த்தும்‌ வாயிலாக 


Q 


மலத்தின்‌ உண்மைக்குப்‌ பிரமாணமும்‌ குறிப்பிடப்‌ பட்டிருக்‌ 


கிறது. 


்‌ ரு, ப்‌ 


இரண்டாஞ்‌ சூத்தரம்‌ 


அவையே தானே யாயிரு வினையிற்‌ 
போக்கு வரவு புரிய வாணையின்‌ 


நீக்க மின்றி நிற்கு மன்றே. 


(ூற்கூத்திரத்தில்‌ பதியுண்மை பிரமாணத்தால்‌ உணர்த்‌ 
தப்‌ பட்டதல்லவா? அப்பதியின்‌ தடத்த விலச்சகணமாயெ பொது 
வியல்பைப்‌ பாசவுண்மை சாதிக்குமுறையில்‌ இச்சூத்திரத்தில்‌ 


விளக்குகிறார்‌. 


ஒடுங்கிய உலகம்‌ அவ்வொடுங்யெதினின்‌ றும்‌ மீளத்‌ 
தோன்றுமுறை இதில்‌ விளக்கப்படுகிறது. மீளத்‌ தோன்று 
வது மலம்‌ நீங்குதற்‌ பொருட்டு என்று கண்டோம்‌. முதற்‌ 
பொருளாகிய பதி நிமித்தகாரணனெனவும்‌, மாயை முதற்‌ 
காரண மெனவுங்‌ கண்டோம்‌. அம்மிமித்தகாரணனுக்குத்‌ 
துணைக்காரண முதற்காரணமாமிருப்பவற்றை யிச்சூத்திரத்தில்‌ 
காண்போம்‌. முதற்காரணம்‌ மாயை; துணைக்காரணம்‌ இரோதான 
சக்த: இருவினையும்‌ அதன்‌ வழித்தாயெ துணைக்காரணைம்‌. இவை 
பாசம்‌ எனப்படும்‌. பாசத்தைச்‌ செலுத்துதலால்‌ திரோதான 
சத்தியும்‌ பாசம்‌ என்று உபசரிக்கப்பட்டது. உலகம்‌ மீளத்‌ 
தோன்றுமாறு கூறப்படுகிற முறையில்‌ இம்முகற்‌ காரணம்‌ 
துணைக்காரணங்களின்‌ உண்மை சாதிக்கப்படுதலால்‌ இச்‌ 
சூத்திரம்‌ பாசவுண்மை சாதிப்பதாகும்‌. இச்சூத்துரத்தின்‌ கருத்து 
உலகம்‌ மீளத்தோன்றும்‌ வழியை உணர்த்துவதாகும்‌. இதில்‌ 
அவை என்பது உயீர்களை, முதற்‌ சூத்திரத்தில்‌ அந்தம்‌ என்னு 
கூறப்பட்ட முதல்வன்‌ அவையென்று சொல்லப்பட்ட உயிர்‌ 


களுடன்‌ கலப்பினால்‌ உடலின்‌ உமிர்போல அவ்வுயிர்களேயாயும்‌ . | 


பொருட்டன்மையால்‌ கண்ணும்‌ அருக்கனும்போல அவற்றின்‌ . 


வேறுமாயும்‌, உயிர்க்குயிராயிருக்கும்‌ தன்மையால்‌ கண்ணெளியும்‌ ' 


ஆன்மபோதமும்‌ போல்‌ உடனயும்‌ கின்று சன தாணையாயெ 


20 சிவஞானபோதம்‌ - 2-வது 


இருவருட்‌ சத்தியால்‌ வரும்‌ வினைகளால்‌ அவ்வுயிர்கள்‌ இறத்தல்‌ 
பிறத்தல்களைப்‌ புரியும்படி, அவ்வாணேயாகிய திருவருட்‌ சத்தி 
மினின்றும்‌ பிரிப்பின்றி நிற்பன்‌ என்பது இச்சூத்திரத்தின்‌ 
பொருள்‌. இப்பொருளை விளக்கும்‌ வகையில்‌ ஆணையின்‌” என்‌ 
பதை *இருவினையின்‌' என்பதற்கு முன்னும்‌ சேர்த்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. சேர்த்துக்கொண்டு இச்சூத்திரத்தை (1) அவையே 
தானேயாய்‌ (2) ஆணையின்‌ இருவினையின்‌ (8) போக்கு வரவு 
புரிய (4) ஆணையின்‌ நீக்கமின்றி நிற்கும்‌ என்று நான்கு 
பாகங்களாகப்‌ பிரித்து ஒவ்வொரு பாகத்தையும்‌ தனித்தனி 
ஆராய்ந்தால்‌ கான்கு முக்கிய கருத்துக்கள்‌ கெளிவாகும்‌. 
“அவையே தானேயாய்‌? என்பது அவையேயாய்‌, தானேயாய்‌, 
அவையேதானேயாய்‌ என மூன்றாக மொழிந்து கொண்டு 
/ இறைவன்‌ உயிர்களுடன்‌ ஒன்றாயும்‌, வேறாயும்‌, உடனாயும்‌ இரண்‌ 
்‌ டறக்கலந்து கிற்னெரானென்பதை யுணர்த்தும்‌. ஆணையின்‌ 
இருவினையின்‌'” என்பது உயிர்களுக்குக்‌ கன்ம பலனை முதல்‌ 
வனே கொடுக்கின்றான்‌ என்னும்‌ கருத்தை உணர்த்தும்‌. 
“போக்கு வரவு புரிய'' என்பது உயிர்கள்‌ இறந்து பிறக்கும்‌ 
என்னும்‌ கருத்தை யுணர்த்தும்‌. “(ஆணையின்‌ நீக்கம்‌ இன்றி 
நிற்கும்‌” என்பது முதல்வன்‌ உயிர்களைக்‌ கன்மவழி செலுத்தும்‌ 
தன்‌ திருவருளிணின்றும்‌ பிரிப்பின்றிக்‌ கலந்து நிற்பன்‌ 
என்னும்‌ கருத்தை விளக்கம்‌. இணி இக்கருத்துக்கள்‌ எவ்வாறு 
பெறப்படுகின்றன என்பதை ஆராய்வாம்‌. 


முதற்பாகம்‌ “அவையே தானேயாய்‌: என்பது. முதல்வன்‌ 
உயிர்களுடன்‌ கலந்து நிற்குக்‌ தன்மையை அத்துவிதத்‌ 
தன்மை என்று வேதங்கள்‌. ஆகமங்கள்‌, உபநிடதங்களெல்லாம்‌ 
கூறுகின்றன. அனால்‌ அத்துவிதம்‌ என்ற சொல்லின்‌ 
பொருளைக்‌ கவணிக்கும்பொழுது பலர்‌ பலவாறு பொருள்‌ 
கொள்கின்றனர்‌. சிலர்‌ அத்துவிதம்‌ என்பதற்கு ஏகம்‌ என்ற 
பொருள்‌ கொள்கின்றனர்‌. அது பொருந்தாது. ஏனெனில்‌ 
ஒன்று அல்லது ஏகம்‌ என்பதற்கு இரண்டல்லவென்று கூற 
வேண்டியதில்லை; இரண்டல்லவென்றால்‌ ஒன்று தான்‌ என்ற 
பொருள்‌ இல்லை. இரண்டல்ல, மூன்று கான்கு என்றும்‌ 
பொருள்‌ கொள்ளலாம்‌. ஏகம்‌ என்று சொல்வதே அமையும்‌, 
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இரண்டல்ல என்று சொல்லும்‌ பொழுது இரண்டு பொருள்கள்‌ | 
அம்யியப்‌ பொருள்களாய்த்‌ தனித்து நில்லாமல்‌ அசச்நியமாம்க்‌ | 
கலந்து நிற்கன்றனவென்றே . பொருள்படும்‌. அல்லாமலும்‌' 
இறைவன்‌ உலகுடன்‌ அத்துவிதமா மிருக்கறொனென்று சொல்‌ 
வதாலேயே இரண்டல்ல ஒன்று என்று பொருள்‌ கொள்ளலா 
மென்றால்‌, இவ்விதம்‌ ஒன்று என்று சட்டி அறிவதாயெ 
பொருள்‌ வேறொன்‌ றிருத்தலால்‌ ௮து இரண்டு பொருள்களின்‌ 
அமந்நிய பாவத்தையே உணர்த்துமென்பது புலானெைறது. 
அத்துவிதம்‌ என்றெ சொல்லே இரண்டு பொருள்களின்‌ 
உண்மையை வெளிப்படுத்துறெது. அத்துவிதம்‌ என்பது வட 
சொல்‌. அகரம்‌ துவிகமென்ற எண்ணுப்பெயர்மேல்‌ வந்தது. 
ஆனதால்‌ அது: அன்மையையே உணர்த்தும்‌. அவ்வாறு 
உணர்த்தலால்‌ இரண்டல்லாதது என்றே பொருள்படும்‌ ஏகம்‌ 
அல்லது ஒன்று என்ற பொருள்‌ பெறாது. “அத்துவிதம்‌ !? 
என்ற சொல்லின்‌ உண்மைப்‌ பொருள்‌ பேதப்பொருளிரண்டு 
அபேதமாதற்குரிய சம்பந்த விசேட முடைத்தாதல்‌ என்பதே 
யாம்‌. பதி பசு பாசம்‌ (இறை, உயிர்‌, தளை) என்னும்‌ முப்‌ 
பொருள்களில்‌ பாசத்தின்‌ அல்லது மலத்தின்‌ பகுப்புக்களான 
மாயையும்‌ கன்மமும்‌ பதியாகிய இறைவனைச்‌ சேர்ந்ததாலும்‌, 
ஆணவம்‌: பசுவாகிய உயிரைச்‌ சார்ந்து உயிருடன்‌ ஒன்றி 
இருப்பதாலும்‌ இரு பொருள்களின்‌ கலப்பைப்‌ பற்றியே 
பேசப்படுதலால்‌ “அத்துவிதம்‌?! என்று வகுக்கப்படுகின்றது. 
இனி இறைவன்‌ உயிர்களுடன்‌ கலந்து நிற்றல்‌ எப்படி யிருக்‌ 
இறது என்பதைக்‌ அஊவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ அவன்‌ உடம்போடு 
உயிர்‌ கலந்து நிற்குமுறையில்‌ உயிரோடு கலந்து நிற்கின்றான்‌ 
என்று தெரிகிறது. அவயவங்களும்‌ கரணங்களும்‌ கொண்ட 
உடம்புக்கிட்ட பெயரால்‌ அழைத்தபொழுது அவ்வுடம்பி லுள்ள 
உயிர்‌ தன்னையே உடம்பாக நினைத்து “என்ன என்று” கேட்‌ 
பதுபோல்‌ அஃதாவது உயிர்‌ தன்னை உடம்பாகவே நினைத்து 
உடம்பிற்‌ கலந்திருப்பதுபோல்‌ இறைவனும்‌ உயிருடன்‌ கலத்து 
உயிராகவே கிற்கின்றான்‌. 


இவ்வாறு இறைவன்‌ ஒன்ருய்க்‌ கலந்து நில்லானேல்‌ 
உயிர்கள்‌ நிலைத்தலில்லை. இறைவன்‌ உயிர்களோடு அவையே 
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யாய்‌ கிற்பினும்‌ கண்ணின்‌ வேருய ஞாயிறுபோலப்‌ பொருட்‌ 
டன்மையால்‌ உயிர்களின்‌ வேருயும்‌ கிற்பன்‌. இங்ஙனம்‌ ஒன்‌ 
ஈயும்‌ வேறாயும்‌ நின்று உபகரிப்பதுடன்‌ உடனாய்‌ நின்று 
அறியானேல்‌ உயிர்கள்‌ ஒன்றையும்‌ அறிக்து அனுபவிக்க 
முடியாது. பழமும்‌ சுவையும்‌, பண்ணும்‌ ஓசையும்‌ போல 
இறைவன்‌ உலகெங்கும்‌ நிறைந்து உயிர்களுடன்‌ இரண்டறக்‌ 
கலம்து கிற்பதாலேயே மறைகள்‌ இறைவனையும்‌ உயிர்களையும்‌ 
ஒன்றென்னாது அத்நுவிதம்‌ என்னு கூறும்‌. உபநிடதங்கள்‌ 
ஒன்று என்றது, இறைவன்‌ ஒன்று என்றுதான்‌ பொருள்படும்‌: 
உயிர்கள்‌ மிலைத்து அறிம்து அனுபவித்தற்கு இறைவன்‌ உயிர்‌ 
களுடன்‌ மேற்கூரிய உபமானங்கஷிற்‌ கண்டபடி ஒன்றாயும்‌, 
வேறுயும்‌, உடனாயும்‌ கிற்கவேண்டியது அவசியமே. இவ்விதமான 
கலப்பைத்தான்‌ அத்துவித மென்று சொல்வது, அத்துவித 
மென்பதற்கு இவ்விதமான சம்பர்த விசேடமெல்பதே உண்‌ 
மைப்‌ பொருள்‌. மற்றப்‌ பொருள்க ளெல்லாம்‌ அளவை கொண்டு 
ஆராயும்பொழுது நிலையா தொழிதல்‌ காண்க. 


இணி இவ்வாறு ஒன்றாயும்‌ வேறாயும்‌ உடனாயும்‌ உள்ள 
அகக்கியக்‌ கலப்பை மேற்காட்டிய மூன்று உதாரணங்களா 
ணர்த்தியவழி இங்கனம்‌ வெவ்வேறுவமை எடுத்துக்காட்டின்‌ 
பலமூடி.பு கூறுதலாய்‌ மூடியுமென்னும்‌ மாணாக்கனது ஐயப்‌ 
பாட்டை நீக்குகற்கு அம்மூன்றும்‌ ஒருங்கேயமைந்த வேறோரு 
வமையின்‌ வைத்துக்‌ காட்டுன்றுர்‌. செவ்வரக்கோடு சேர்த்து 
உருக்கி ஒன்று சேர்க்கப்பட்ட கற்பொடி ஒன்று சேர்ந்து 
செவ்வரக்காகவே கின்றுற்போல இறைவன்‌ அத்துவிதமாய்‌ 
நிற்பன்‌ என்றார்‌. 


இரண்டாம்‌ அதிரரணம்‌ 


இவ்வாறு இறைவன்‌ உலகெலாமாயும்‌, வேருயும்‌, உடனா 
யும்‌ ஒன்றிக்‌ கலச்திருப்பதை உணர்த்தி ஆன்மாக்கள்‌ இறைவன்‌ 
திருவருளாலேயே வினைப்பயனை அனுபவிக்கன்றன வென்பதை 
இரண்டாம்‌ பாகத்தில்‌ விளக்கியிருக்கறார்‌. “ஆணையின்‌ இரு 
வினையின்‌”? என்பது இரண்டாம்‌ பாகம்‌. இறைவன்‌ தன்‌ 
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திருவருளாற்‌ செய்யும்‌ செயலை ஐந்தொழிலெனக்‌ கூறுவர்‌. ஐந்‌ 
நொழில்‌ என்று சொல்லப்படுவது படைத்தல்‌, காத்தல்‌, அழித்‌ 
கல்‌, மறைத்தல்‌, அருளல்‌ என்றாகும்‌. இவ்வைக்தொழிலுள்‌ 
மறைத்தலைக்‌ காத்தலிலும்‌, அருள லை அழித்தலிலும்‌ அடக்கலாம்‌: 
இவ்வாறடக்க்யே முத்தொழிலெனம்‌ கூறப்படும்‌, இம்முத்‌ 
தொழில்களில்‌ படைப்பையும்‌ சாப்பையும்‌ மறைப்பினுள்‌ அடக்கி 
மறைப்பாயெ பந்தமும்‌ வீடுபேறுதவலும்‌ என்று இருதொழி 
லெனக்‌ கூதுவதுமுண்டு. இவ்ஸலவற்கொழில்‌ தூலம்‌ சூக்குமம்‌ 
அ திரூக்குமம்‌ என மூவகைப்படும்‌. அன்மாக்கள்‌ ஒடுங்கி மீளவும்‌ 
கோன்றுஇின்றன என்று கண்டோம்‌. மீளவும்‌ தோற்றுவிக்கும்‌ 
கருச்தா அந்தன்‌ செய்யும்‌ ஆதியாகிய முதல்வன்‌ என்றும்‌, 
அவன்‌ தோற்றுவிப்பதும்‌ உயிர்களின்‌ பொருட்டு என்றும்‌ 
கண்டோம்‌ அவன்‌ அவ்வுயிர்களுடன்‌ வேற்றுமையின்‌ றி கின்றே 
அவ்வுயிர்சுளின்‌ பொருட்டு ஐந்தொழில்‌ செய்கிறான்‌. ஆதலின்‌ 
அவன்‌ . தோற்றுவித்தலில்‌ வேற்றுமைகாட்டுவது என்பது 
சரியன்‌ று. ஆனால்‌ அவ்விறைவன்‌ சிலரைத்‌ தனவான்களாகவும்‌, 
. சிலரை வறியராகவும்‌, சிலருக்கு இன்பந்தம்தும்‌, சிலருக்குத்‌ 
துன்‌ பந்தற்தும்‌, சிலருக்கு ஆயுள்‌ நீட்டியும்‌, சிலருக்கு ஆயுளைக்‌ 
குறுக்கயும்‌ அத்தொழில்‌ செய்வது எக்காரணம்பற்றி? அவன்‌ 
எல்லா உயிர்களையும்‌ ஒப்ப கோக்காதவனா? அருளில்லா தவனா? 
அவ்விதம்‌ அருளில்லா தவனாயும்‌ எல்லாவுயிர்களையும்‌ ஒப்ப ரோக்‌ 
காதவனாயும்‌ இருந்தால்‌ அவன்‌ இறைவனாக மாட்டானே என்று 
கருதலாமல்லவா? அவ்விதம்‌ நினைப்பது தவறு என்பதே இப்‌ 
பகுதியில்‌ விளக்கப்படுகிறது. தோற்றத்துக்குத்‌ துணேக்காரணம்‌! 
கனாக்‌ காண்பித்தலால்‌ மேற்காட்டிய சந்தேகங்கள்‌ உண்டாகா. 
ஆதலின்‌ துணைக்காரணங்களின்‌ உண்மை இப்போது சாதிக்கப்‌ 
பெறும்‌. இறைவன்‌ அருளுடையவன்‌ ஆதலாலும்‌, எல்லா 
வுயிர்களிடத்தி.லும்‌ வேற்றுமையின்‌ றி ஒரே தன்மையாய்‌ நிற்கிற 
வனாதலாலும்‌ பிறப்பு, போகறுகர்ச்ச, ஆயுள்‌ முதலியவைகளி 
லுள்ள வேற்றுமை அவனால்‌ நிகழாது. வினையின்‌ பயனாகவே 
நிகழவேண்டும்‌. வினையின்‌ பயனை அனுபவிக்கவேண்டிய ஆன்‌ 
மாக்கள்‌ தாங்களாகவே தெரிந்து அனுபவிப்பார்கள்‌ என்றால்‌ 
இன்பங்களைத்‌ தெரிந்து அனுபவிப்பார்களேயன்றித்‌ துன்பங்‌ 
களை யனுபவிக்க மாட்டார்கள்‌. வினைப்பயன்‌ சடமாதலால்‌ ௮௮ 
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தாஞகச்‌ சென்று அன்‌ மாக்களை யடையாது. ஆகலின்‌ இறைவன்‌ 
திருவருளாலேயே அன்மாக்கள்‌ வினைப்பயன்‌ களை அனுபவிக்க 
முடியும்‌. அதாவது இறைவனது அணையினாலேயே ஆன்மாம்‌ 
களுக்கு இன்ப துன்பங்களை உண்டாக்கும்‌ வினைவரும்‌. இது 
எப்படி. இருக்கிறதென்றால்‌ ஒரு அரசன்‌ தனது அணையைக்‌ 
தண்டத்தொழிலாளர்பால்‌ வைத்து அவரவர்கள்‌ செய்கைக்குக்‌ 


தக்கபடி தண்டனை செய்விப்பதுபோல்‌ இருக்கிற. 


| ஊரைக்‌ காப்பாற்றுதல்‌ அரசன்‌ தொழில்‌. அவன்‌ சட்ட 
வரம்பினின்றும்‌ வழுவினுரைக்‌ தன்‌ வேலையாட்களைக்‌ கொண்டு 
கண்டித்கலும்‌, சட்டத்தை அனுசரித்து ஈடர்தவர்களைக்‌ காப்‌ 
பாற்றுகலும்‌ நாம்‌ கண்கூடாகக்‌ காண்பதல்லவா! இவ்வுவமையே 
' இறைவன்‌ செயலுக்குப்‌ பொருந்தியது. உள்பொருளாகிய 
வினையே உடம்பைத்‌ தோற்றுவிக்கிறது. உயிர்‌ அவ்வுடம்பிற்‌ 
சேர்ம்து வினைப்பயனை அனுபவிக்கிறது. அனுபவிக்கு முறையில்‌ 
மேலைக்கு வினையும்‌ செய்கிறது. கருணை வள்ளலாடிய இறைவன்‌, 
நிலம்‌ உழுது பயிர்‌ செய்து முயற்சி செய்கிறவனுக்குப்‌ பயன்‌ 
விக்கிறது போல உயிர்களுக்கு அவைகளின்‌ வினைப்பயனைக்‌ 
கூட்டுவிக்கின்றான்‌. வினைப்பயன்‌ கானேசென்று செய்தவனைக்‌ 
கூடாது. இனி அன்மாக்கள்‌ அறிவுள்ளவையாதலின்‌ ஆன்மாக்‌ 
களே வினைப்பயனைச்‌ சென்றணையாவோ வென்றால்‌, காந்தம்‌ 
இரும்பைப்‌ பிடித்துக்‌ கொள்ள வேண்டுமானால்‌ காந்தத்திற்கு 
கேராக இரும்பைப்‌ 'பீடிப்பதற்கு ஒருவன்‌ வேண்டப்படுவது 
போல உயிர்கள்‌ வினைப்பயனை அனுபவித்தற்கு அப்பயனை 
ஊட்டும்‌ முதல்வன்‌ வேண்டும்‌. அவனையில்லாமல்‌ வினைசெய்யும்‌ 
ஆன்மா வினைசெய்தற்குரிய உடம்பைத்‌ தானே போய்ப்‌ பற்றாது. 
அன்மாக்கள்‌ இவ்விதம்‌ இன்ப துன்பங்களை அ.நுபவிக்கும்படி. 
செய்தல்‌ இறைவன்‌ அன்மாக்களிடம்‌ கொண்ட அளப்பருங்‌ 
கருணையாலேயாம்‌. அன்மாக்கள்‌ செய்த கருமங்களை யறிந்து 
அவைகளின்‌ பக்குவ நிலைக்கேற்ப அம்சருமங்கஸில்‌ பயனைக்‌ 
கூட்டுவிப்பான்‌. தாய்தச்தையர்கன்‌ தங்கள்‌ மக்சறல்குச்‌ செய்யும்‌ 
தண்டனையையும்‌, வயித்தியர்‌ கோயரளிகளுக்குச்‌ செய்யும்‌ இரணா 
சிடச்சைகளையும்‌ பார்க்கிறேமல்லவா? இவர்கள்‌ முறையே 
மக்களுக்கும்‌ கேயாளிகளுக்கும்‌ செய்யும்‌ செயல்கள்‌ அன்புறுத்து 
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வதுபோல்‌ தோன்‌ றினாலும்‌ அவைகள்‌ ஈன்மைகருதியே செய்யப்‌ 
படுவதை யொப்ப; இறைவனும்‌ உயிர்களின்‌ மலத்தைக்‌ கருதியே 
தன்‌ திருவருளால்‌ அவைகளுக்குத்‌ அன்ப ுகர்ச்‌ சியையும்‌ உண்டு 
பண்ணுகிறான்‌. இறைவன்‌ இவ்விதம்‌ ஐந்தொழில்‌ செய்வதால்‌ 
எவ்வகையிலும்‌ பம்தப்படுவதில்லை. ஆணவமலம்‌, மன்மமலம்‌, 
மாயாமலம்‌ இம்மூன்றும்‌ நெல்லின்‌ உமியும்‌, செம்பிற்‌ களிம்பும்‌ 
போல்‌ அநாதி; இவைகள்‌ இடையில்‌ கோன்‌ ரினவல்ல. இவை 
கள்‌ தத்தன்‌ செயல்களைச்‌ செய்வதும்‌, செயலற்றிருப்ப தும்‌ 
அதித்தன்‌ முன்னீலையில்‌ தாமரை மலர்‌ விரிதலும்‌ குவிதலும்‌ 
போலவாகும்‌. இவ்வாறு ஐந்தொழில்‌ புரிதல்‌ . முதல்வனுக்கு 
இலக்கணம்‌ என்பது பெற்றும்‌. இனி இங்கனம்‌ ஐந்தொழில்‌ 
செய்யும்‌ முதல்வனைச்‌ சங்காரகாரணன்‌ என்பது சங்காரத்‌ துக்குச்‌ 
தலைமை பற்றியாம்‌. ஒடுங்கலா சங்காரத்தினல்லது உற்பத்தி 


யில்லை என்றதனால்‌ சங்காரத்துக்குத்‌ தலைமை பெறப்படும்‌, 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி இவ்விதம்‌ உற்பத்திக்குச்‌ சங்காரம்‌ காரணமாக 
வேண்டுமானால்‌ இறந்த உயிரே மீளப்‌ பிறக்கவேண்டியது 
அவூயமாஇறது. இறந்த உயிரே மீளப்பிறக்கிறது என்பதை 
எவ்விதம்‌ நம்புகிறது என்ற சந்தேகத்தை நிவிர்த்தி செய்வதே 
இச்ளுத்திரத்தின்‌ * போக்கு வரவு புரிய? என்னும்‌ மூன்றாம்‌ 
பகுதியின்‌ நோக்கம்‌. ஆன்மாக்கள்‌ இறைவன்‌ ஆணேவழித்‌ தத்‌ 
தம்‌ வினைக்கேற்பப்‌ பிறம்திறம்து வரும்‌ என்பது இதன்‌ பொருள்‌. 
ஒடுங்யெபின்னும்‌ தோன்றுதல்‌, தோற்றமும்‌ ஈறும்‌ உள்ள 
பொருட்கல்லது கூடாமையின்‌ சற்காரியவாத முறைப்படி இறந்த 
வுயிரே பிறக்கும்‌. இனி இறந்த வுயிரே பிறக்குமெனில்‌ அவ்‌ 
வுயிர்‌ முற்பிறப்பிற்‌ செய்த செயல்களை இப்பிறவியில்‌ அறிய 
வேண்டுமே. அவ்விதம்‌ அறிறெதாய்த்‌ தெரியவில்லையே. ஆன 
தால்‌ இறந்த வுயிரே பிறக்கு மென்பது பொருந்தாது என்பர்‌ 
சிலர்‌. இது தவறு, ஈசனவிற்கண்ட விஷயங்களைக்‌ கனவில்‌ 
நாம்‌ அறிவதில்லை. இது காம்‌ அனுபவமாய்த்‌ தெரிந்து 
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கொள்ளலாம்‌. ஒரே ஆூலஉடம்பில்‌ உயிர்‌ தங்கியிருக்கும்‌ 
பொழுது இவ்வாறு ஈடர்தால்‌ ஒரு தூலஉடம்பு மாறிச்‌ சூக்கும 
உடம்பிற்‌ றங்‌ நின்னு பின்‌ மற்றெரு தூலஉடம்பில்‌ வரும்‌ 
பொழுது மறதி ஏற்படுதல்‌ நியாயமேயாம்‌. கண்‌, செவி, 
முதலியவைகளையுடைய தூலஉடம்பு அழிம்தபின்‌ முன்னுள 
தாய சூக்கும உடம்பு பூதசார உடம்பாக மாற உயிர்‌ 
அத்துடன்‌ சென்று சுவர்க்க நிரயங்களில்‌ இன்ப துன்பங்களை 
யனுபவித்து விட்டுப்‌ பின்னர்‌ ஈனவிற்கண்ட விடயங்களைக்‌ 
கனவில்‌ மறப்பதுபோல அவ்வறிவும்‌ மறந்து, அண்ணுடம்‌ 
புடன்‌ மட்டும்‌ சென்று மனம்‌ முன்பற்றிய இடத்திலே செலுத்தக்‌ 
கருவில்‌ விழும்‌. இதை யுணர்க்தவழி மேற்கண்ட சந்தேகம்‌ 
நீங்கும்‌. தவிர, பிறக்த குழந்தை தாய்‌ முலைப்பாலை நாடிச்‌ செல்‌ 
வதின்‌ காரண மென்னவென்பகை ஆராய்ந்தால்‌ முற்பிறவி 
வாசனை தெளிவாகும்‌. பிறந்த குழந்தை சிவித்தற்‌ பொருட்டு 
அப்பருவத்தில்‌ அவ்வுணர்வு மட்டும்‌ மறவாதிருக்கும்படி இறை 
வன்‌ செய்கிறானென்றே கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 


இறைவனே குழந்தையை முலைப்பால்‌ காடும்படி செய்வ 
னெனில்‌, இறைவன்‌ அக்குழச்தையிடத்தில்‌ அவ்வுரிமை இல்லா 
திருக்கும்‌ பொழுது அவ்விதம்‌ செய்யான்‌ என்பது ஆதித்தன்‌ 
பார்வையில்‌ தாமரை விரிதல்போலவே இறைவன்‌ செயல்‌ நிகழு 
மென்று நரம்‌ முன்னமேயே தெரிந்து கொண்டதால்‌ விளங்கும்‌, 
ஆன்மா உடலவிட்டுப்‌ போகும்பொழுது குடத்திலுள்ள ஆகாயம்‌ 
குடம்‌ உடைக்தவுடன்‌ வெளியிலுள்ள ஆகாயத்திற்‌ கலந்து 
கொள்வதுபோல்‌ பரமான்மாவுடன்‌ கலந்து ஒன்றாய்ப்போம்‌. 
௮து தனித்துகின்று மற்றொரு தேகத்திற்‌ புகாது என்பர்‌ ஒரு 
சிலர்‌. இவர்கள்‌ கொள்கையும்‌ தவறுடைத்து. ஆன்மா தூல 
உடம்பைவிட்டு நீங்கும்‌ பொழுது அது சூக்கும உடம்பிலேயே 
ஒடுங்குகிறது. இவ்விதம்‌ ஒடுங்குவதைப்‌ பாம்பு தோலுரித்த 
ஆக்கும்‌, கனவுடல்‌ நீங்கிக்‌ கனவுடலில்‌ செல்லலுக்கும்‌, கூடு 
விட்டுக்‌ கூடு சென்று மீளலுக்கும்‌ ஒப்பிடலாம்‌. குடத்திலுள்ள 
ஆகாயம்‌ குடமுடைந்தபின்‌ வெளி ஆகாயத்துடன்‌ கலப்பது 
உயிர்‌ சூக்கும உடம்பை நீத்துப்‌ போவதற்குமட்டும்‌ ஒருவாறு 
ஒப்பிடலாம்‌, 
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இவ்வாறு உயிர்கள்‌ முன்னை அச்சுமாறி மீளப்‌ பிறந்தும்‌ 
இறந்தும்‌ இவ்வாறே வருமென்பது தீர்மானிக்கப்பட்டது. தவிர 
ஒடுங்னெ சங்காரத்தினல்லது உற்பத்தியில்லையாதலால்‌ சங்கார 
காரணனாயெ முதல்வனே ஐந்தொழிற்கும்‌ உரியன்‌ என்பதும்‌ 
தெளிவாக்கப்பட்ட து. 


நான்காம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி இரண்டாம்‌ பாகத்தில்‌ இறைவன்‌ திருவருளால்‌ 
( ஆணையின்‌) ஆன்மாக்கள்‌ இருவினை நுகரும்‌ என்ன பெறப்‌ 
பட்டதால்‌ அத்திருவருளும்‌ ஐம்தொழிற்கு உரியதோ என்று 
ஐயம்‌ ஏற்படக்‌ கூடும்‌. ஆதலால்‌ அத்திருவருளா யெ இற்சத்தி இறை 
வனுக்குத்‌ துணைக்காரண மாத்திர மென்பதை விளக்க வம்தது 
இச்சூத்திரத்தின்‌ நான்காம்‌ பாகம்‌. அது * ஆணையின்‌ நீக்கம்‌ 
இன்றி நிற்கும்‌ அன்றே ” என்பதாகும்‌. 


இறைவன்‌ தன தாணையாயெ திருவருட்‌ சத்தியுடன்‌ 
பிரிப்பின்றி கிற்தன்றானென்பது இதன்‌ பொருள்‌. இறைவன்‌ 
தன்‌ தஇிருவருட்சத்தியுடன்‌ பேதமும்‌ அபேதமுமின்‌ றிப்‌ பொது 
மையாய்‌ நிற்றொன்‌. எவ்விதமென்னில்‌ அவன்‌ ££ அவையே 
தானேயாய்‌ ”' என்பதன்‌ விளக்கத்திற்‌ காட்டியபடி. சர்வவியாபி 
யாய்‌ எங்கும்‌ நிறைந்து ஏகம்‌ அகேகம்‌ என இரண்டுமின்‌ றி 
நிற்கிறான்‌. ஆதித்தன்‌ தன்‌ எல்லை எங்கும்‌ வியாபித்து நிற்ற 
லால்‌ தன்‌ இரணத்தோடு பிரிப்பின்றி யிருப்பன்‌ என்பதை 
நாம்‌ அறிஏறோமல்லவா ? அதுபோலவே இறைவன்‌ தன்‌ 
சிற்சத்தியுடன்‌ நீக்கமின்‌ றி நிற்கறான்‌. இறைவன்‌ சர்வவியாபி. 
அவன்‌ எங்கு மிருக்கிறான்‌. அவன்‌ ஒரிடத்தில்‌ தணித்து நிற்கும்‌ 
ஒரு பொருளல்லன்‌; இருபொருளாய்‌ இறைவன்‌ இருக்கிறா 
னென்னில்‌ அவன்‌ எங்கு முளனென்பது கூடாது. எந்த 
விடத்திலும்‌ எந்தப்‌ பொருளும்‌ அவனையின்‌ றித்‌ தோன்றலும்‌ 
நிலைபெறுதலும்‌ இல்லை. சூரியனும்‌ அவன்‌ ஒளியும்போல இறை 
வன்‌ தன்‌ இருவருட்‌ சத்தியுடன்‌ எங்கும்‌ எல்லாப்‌ பொருள்க 
ளிடத்திலும்‌ வியாபித்து நிற்கிறான்‌. எல்லாப்‌ பொருள்களும்‌ 
அவன்‌ உடைமை, தரம்‌ அவனடிமைகள்‌. 
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சூரிய ஜெளியால்‌ உலகப்‌ பொருள்களை நாம்‌ காணும்‌ 
பொழுது சூரியனைக்‌ கதிர்‌ என்று பேசுகிறோம்‌. அவன்‌ ஒளியை 
மட்டும்‌ அப்பொழுது கவனிக்கிறோம்‌. சூரியனையே காம்‌ பார்க்‌ 
கும்போது அவனைக்‌ கதிரோன்‌ என்கிறோம்‌. இருவகையாய்ப்‌ 
பேசினும்‌ பொருள்‌ சூரியன்‌ ஒன்றே யல்லவா ? அதுபோலப்‌ 
புறப்பொருளை கோக்காது அறிவு மாத்திரையாய்‌ நிற்கும்போது 
முதல்வனைச்‌ இவமெனவும்‌, புறப்பொருளை நோக்கி நின்னு 
உணர்த்தும்‌ பொழுது அவனைச்‌ சத்தியெனவும்‌ கூறுகிறோம்‌. 
இரண்டும்‌ ஒன்றே. குணமும்‌ குணியுமாயே நிற்கும்‌. சிவம்‌ 
இல்லாது ஏத்தியில்லை. சத்தி யில்லாது சிவமில்லை. இருளினைத்‌ 
தன்‌ இரணத்தால்‌ ஓட்டிக்‌ கண்களுக்குப்‌ பிரகாசத்தைச்‌ செய்‌ 
கின்ற சூரியன்போல, இறைவன்‌ தன்‌ அருளால்‌ உயிர்களுக்கு 
மயக்கம்‌ நீக்க அனுக்ரெகஞ்‌ செய்வன்‌. ஆகவே முதற்‌ சூத்‌ 
இரத்தில்‌ மிர்ணயிக்கப்பட்ட சர்வ சங்கார காரணனாயெ முதல்‌ 
வன்‌ படைத்தல்‌, காத்தல்‌, அழித்தல்‌, மறைத்தல்‌, அருளல்‌ 
ஆயெ ஹஐம்தொழிலை எவ்வாறு செய்கன்றானேன்பதை இச்‌ 
சூத்திரத்தில்‌ 


செய்து புகையாிய காரியம்‌ நெருப்‌ 
பாகிய காரணத்தை யுணர்த்தும்‌ என்ற காரிய ஏது அனு 
மானத்தால்‌ பிறப்பிறப்பில்‌ வேற்றுமை, இன்ப துன்ப 
அகர்ச்சியில்‌ வேற்றுமை முதலிய பலவகையான வேற்றுமைகள்‌ 
டஉலகத்திங்‌ காணப்படுவதால்‌ இவற்றிற்குக்‌ காரணமாகிய திரு 
வருட்சத்திவரித்தான மாயையும்‌ கன்மமும்‌ உண்டென்பது நிர்ண 
யிஃகப்பட்டத. குடமாய்‌ கரரியத்தைக்கொண்டு கூயவனாகிய 
மித்த காரணனும்‌ மண்‌ திலிரி முதலாய்‌ முதற்காரண துணைக்‌ 
காரணங்களும்‌ உண்டென்று அ௮னுமானிக்கப்படுகன்ற முறை 
மில்‌ மாயை முகற்காரணமென்றும்‌, கன்மம்‌ துணேக்காரண 
மென்றும்‌ கெளிலாக்கப்பட்டுப்‌ பாச வுண்மை சாதிக்கப்பட்டது. 


இனிச்‌ சுட்டிய யப்படாததாய்ப்‌ பலவாய்ச்‌ சுகதுக்கங்‌ 
கணப்‌ பர்பல விதமாய்ப்‌ பற்பல முறையில்‌ அனுபவித்‌ தழல்‌ 
இன்ற பொருள்‌ ஒன்‌ ர? பலவா? இவ்விரண்டு சூத்திரங்களில்‌ 
அளலவைசனரல்‌ கிர்ணயிக்கப்பட்ட பொருள்களில்‌ அடங்கியதா ? 
வேரனதா? என்பதை விளக்கக்‌ தொடங்க உடம்பையும்‌ 
அதனுள்‌ காணப்படா திருக்கும்‌ உயிரின்‌ தன்மையையும்‌ அடுத்த 


தடை அடி 


சூத்திரத்தில்‌ ஆசிரியர்‌ ஆராய்ச்சி செய்றோர்‌. 


மூன்றாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


உளதில தென்றலின்‌ எனதுட லென்றலின்‌ 
ஐம்புல னொடுக்க மறிதலின்‌ கண்படில்‌ 
உண்டிவினை யின்மையின்‌ உணர்த்த வுணர்தலின்‌ 
மாயா வியந்திர தனுவினு ளான்மா. 


இச்சூத்திரத்தின்‌ கருத்துப்‌ பசுவுண்மை சாதித்தல்‌, 
முற்‌ சூத்திரங்களில்‌ ஆன்மாக்களின்மேல்‌ வைத்து அவைகளை 
இறைவன்‌ இயக்கும்‌ வழிகளைக்கூ றி, இறைவன்‌ இலக்கண த்தை 
விளக்கினார்‌. இச்சூத்திரத்தில்‌ அவ்விறைவன்‌ இலக்கணத்தை 
வலியுறுத்துகறார்‌ என்னலாம்‌. இச்சூத்திரத்தின்‌ கருத்தைக்‌ 
கூறுமிடத்து ஆசிரியர்‌, ££ இது ஆன்மப்பிரகாச முணர்த்துதல்‌ 
நுதலிற்று ?' என்கிறார்‌. ஆன்மாவினுண்மையும்‌ அதன்‌ விளக்‌ 
கமும்‌ இதிற்‌ கூறப்படும்‌. இச்சூத்திரத்தில்‌ “ உளது” என்றதை 
“ ஆன்மா ?' என்றதுடன்‌ சேர்த்து முடித்துப்‌ பொருள்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌. இலது” என்பதற்குச்‌ “ஞூனியம்‌!' அல்லது “பாழ்‌” 
என்பது பொருள்‌. “உண்டி” என்றது விடயங்களினிடமாக வரும்‌ 
இன்ப துன்ப நுகர்ச்சியை. * வினை ' யென்றது உடம்பு சேட்‌ 
டித்தலை அல்லது செயற்படுதலை. “உண்டி வினை யின்மையின்‌” 
என்பதை உண்டியும்‌ வினையும்‌ இன்மையின்‌ என்று கொள்ள 
வேண்டும்‌. இயந்திரதனு என்பது சூத்திரப்பாவை போன்ற 
உடம்பு என்று பொருள்படும்‌. இச்சூத்திரத்தின்‌ பொருள்‌ கூறும்‌ 
போது இதிற்‌ கூறப்படும்‌ ஏழு ஏதுக்களையும்‌ தனித்தனீயே ஏழு 
பாகங்களாகப்‌ பிரித்துக்‌ கொண்டு ஆன்மாவுளது என்பதை 
ஒவ்வொன்றுடனும்‌ சேர்த்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. உடம்பின்‌ 
உள்ளிருக்கும்‌ ஆன்மாவின்‌ செயல்களைக்‌ கவனித்து ஆராய்ர்து 
அச்செயல்களாயெ காரியங்களுக்குப்‌ பலர்‌ பலவாறு காரணங்கள்‌ 
கூறலால்‌ அவ்விதம்‌ கூறப்படும்‌ காரணங்கள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
நன்றாய்‌ ஆராய்ந்து இச்சூத்திரத்தில்‌ ஒரு முடிவு கூறப்படுகிறது. 
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இதில்‌ கையாளப்படும்‌ அளவை அனுபலத்தி ஏது அனுமானம்‌. 
குளிரில்லாததால்‌ பனியின்மை துணியப்படுிறதால்‌ எதிர்மறை 
யாய்க்‌ குஸிரிருப்பதால்‌ பனியுண்மை துணியலாமல்லவா ? அது 
போல உடலியக்க மில்லாததினால்‌ உயிரின்மை துணியப்படு 
மாதலின்‌, உடல்‌ இயங்குதலின்‌ உயிருண்மை துணியப்படும்‌. 
அவ்வுயிரென்பது யாது என்று பார்க்கும்பொழுது பலர்‌ பல 
வானு கூறுகன்றனரல்லவா? அக்கூற்றுக்களையே ஒவ்வொன்‌ 
ரூய்க்‌ கவனிப்போம்‌, 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


பூதலாவதாகச்‌ சிலர்‌ ஆன்மா என்பதேகிடையாது; அது 
அறியப்படாததால்‌ ஞூனியமே என்பர்‌. இவர்கள்‌ இல்லை என்று 
சும்மா கூறுது உடல்‌ பொறி விடயங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
ஆராய்க்து இதுவன்று இதுவன்று எனக்கழித்து இவ்விதம்‌ 
ஆராய்ச்சியில்‌ பெறப்படுதலால்‌ ஆன்மா இல்லை என்று சாதிப்பர்‌. 
ஆனால்‌ இவ்வாறு ஒவ்வொன்றாய்‌ ஆராய்ந்து கடைசியாய்‌ இல்லை 
யென்று அறுதியிடும்‌ பொருள்‌ ஒன்று இருப்பதால்‌ அவ்வாறு 
இல்லை யென்று அறுதியிடம்‌ பொருளே அன்மாவாம்‌ என்பது 
“ இலதென்றலின்‌ ஆன்மா உளது?” என்பதன்‌ பொருள்‌. இவ்‌ 
வாறு ஆன்மா இல்‌:ல யென்று முடிவு கட்டுவதினலேயே ஆன்மா 
உளது என்று தெளிவாகிறது. விசாரனை செய்யப்‌ புஞுக்து உடல்‌ 
பொறி மனம்‌ முதலிய கருவிகளை ££ இது ஆன்மா வல்ல; இது 


ர 


ஆன்மா வல்ல'' என்று கழித்தவிடத்தில்‌ ஐம்தெழுத்துவடிவமாய்‌ 


ரூ 


நின்னு அறியும்‌ அறிவொன்னு எஞ்சரிற்கக்‌ காணலாம்‌. 
அதுதான்‌ ஆன்மா. 


்‌ 8 சத அ > 
ஆன்மா பம்தப்பட்டு அதன்‌ அறிவு மறைக்கப்பட்டிருக்கிற 


நிலையில்‌ ஆன்மாவுடன்‌ செர்ந்து ஆன்மாவுக்கு எல்லாப்‌ பொருள்‌ 


களையும்‌ காண்பிக்கும்‌ மாயை சடமாதலால்‌ அது ஆன்மாவாக 
மாட்டாது. மரயையின்‌ உதவியால்‌ அறியாமல்‌ அதற்கு அப்பாற்‌ 
பட்டுச்‌ சுயமாய்‌ ௮ றியும்‌ பரம்பொருளும்‌ ஆன்மாவாக மாட்டாது. 
ஆதலின்‌ இவ்விரண்டு மல்லாக தனிப்பொருளாகவே ஆன்மா 
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இருக்கவேண்டுமென்பது பெறப்படுகிறது. இவ்வாறு ஆன்மா 
சூணியப்‌ பொருளன்று, பாசமன்று, பதியன்று ஏன்று நிர்ண 


யிக்கப்பட்ட து. 
இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி மற்றொருசாரார்‌ ஆன்மா உடம்பே என்பர்‌, இவர்‌ 
கூற்றை யாராய்வாம்‌. “எனதுடல்‌ என்றலின்‌ ஆன்மா உளது”? 
என்பது குத்திரத்தின்‌ இரண்டாம்‌ பாகம்‌. உடம்பின்‌ ஒவ்வொரு 
அவயவத்தையும்‌ என்கை என்கால்‌ என்று சொல்லிக்‌ கொண்டு 
நிற்பது ஒன்று உளது. அது இந்த உடலை உடையது. அது 
தான்‌ ஆன்மா. உடலை எனதுடல்‌ என்று ஒரு பொருள்‌ கூறு 
வதால்‌ உடல்‌ அப்பொருளாக மாட்டாது. அது உடலின்‌ வேறான 
தாகவே இருக்கவேண்டும்‌. தன்‌ பதி தன்‌ மனைவி முதலிய புறப்‌ 
பொருள்களை ஒரு காலத்தில்‌ தானாகவே நினைத்து மயங்இயிருக்து 
பின்‌ அறிவு சிறிது விளங்கெயகாலலை அவை ஆன்மாவல்ல என்று 
நிச்சயிப்பதுபோல்‌, தன்னுடம்பு மாத்திரையில்‌ தானென்று 
நினைத்திருப்பவன்‌ அனுபவத்தால்‌ எனது என்று சொல்லுறெ 
உடம்பையும்‌ தனக்கு வேறானதாகவே தநிச்சயிப்பான்‌. உயிர்‌ 
உடம்புடனிருக்குங்‌ காலத்தில்‌ இருக்கும்‌ உணர்ச்சி உயிர்‌ 
உடம்பை விட்டு அகன்ற காலத்தில்‌ இல்லாதலால்‌ உடம்பு 
ஆன்மாவன்று என்பது நிச்சயமே. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி உடலியக்கம்‌ ஐம்புலன்களால்‌ உண்டாறெதோ 
வென்று கருதுவார்‌ கருத்தை ஆராய்வாம்‌. இதை விளக்கவே 
சூத்திரத்தின்‌ மூன்றாம்‌ பாகமாகிய 4 ஐம்புலன்‌ அறிதலின்‌ 
ஆன்மா உளது ” என்னு கூறப்பட்டது, “ஐம்புலன்‌ ஒடுக்கம்‌ 
அறிதலின்‌” என்பது, ஐம்புலன்‌ அறிதலின்‌, ஒடுக்கம்‌ அறிதலின்‌ 
என்று இரண்டு பாகங்களாகப்‌ பிரிக்கப்படல்‌ வேண்டும்‌. ஐம்புல 
னாகிய சத்தப்‌ பரிச ரூப ரச கம்தங்களை இந்திரியங்கள்‌ ஒன்றறிம்‌ 
ததை ஒன்றறியாது. இவ்வைந்தினாலும்‌ ஐம்பயனையும்‌ அறிவது 
ஒரு பொருளே. அதே உடலில்‌ மறைந்திருக்கும்‌ ஆன்மாவாகும்‌. 
ஐம்பொறிகளும்‌ உடலில்‌ தங்‌ நிற்பினும்‌ ஒன்றறிவதை 
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மற்றென்று அறிவதில்லை, ஆனால்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அறிறெ 
அறிவு ஒன்று உடலில்‌ இருக்றெதல்லவா ? ௮௮ இப்பொறி 
காணும்‌; இப்பொறி கேட்கும்‌ என்பதை அறியும்‌. இவ்விதம்‌ 
அறியும்‌ பொருளே ஆன்மாவாகும்‌ ; பொறிகள்‌ ஆன்மாவாக 


மாட்டா, 


நான்காம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி “ஒடுக்கம்‌ அறிதலின்‌ * என்பதை ஆராய்வாம்‌. 
ஒடுக்கம்‌ அறிதலின்‌ அன்மா உளது என்பது சனவின்சுண்‌ 
கனவு கண்டாம்‌ என்றும்‌, கனவு கண்டிலம்‌ என்றும்‌ நிற்பது 
ஒன்று உண்டாதலால்‌ அதுவே அன்மாவாகும்‌ என்பதுபொருள்‌. 
இது இச்சூத்திரத்தின்‌ கான்காவது பாகமாகும்‌. விழித்திருக்கும்‌ 
பொழுது உடலில்‌ நிகழும்‌ செயல்களை இதுவரை ஆராய்க்தாம்‌. 
இப்பொழுது உறங்கும்பொழுது உடலில்‌ நிகழும்‌” செயல்கள்‌ 
ஆராயப்படுகின்றன. உறங்கும்பொழுது செவி முதலிய பொறி 
கள்‌ ஐந்தும்‌ தொழிற்படாமல்‌ டக்கும்‌. பிராணவாயு ஒன்று 
மட்டும்‌ இயங்கும்‌. அப்பொழுது அறிவது சூக்கும உடம்பு; தூல 
உடம்பன்று. பின்‌ விழித்தெழுற்தகாலை கனவையும்‌ உனவையும்‌ 
ஒருங்கே சேர்த்தறிவது இவ்வுடலுக்குள்‌ தங்கியிருக்கும்‌ ஆன்‌ 
மாவே ஆதலின்‌ உறங்கும்பொழுது இயங்கிய சூக்கும உடம்பு 
ஆன்மாவாகமாட்டாது. தூல உடம்பில்‌ உள்ள ஐம்பொறிகள்‌ 
ஒடுங்கிக்‌ இடக்கும்போது அத்தூல உடம்பினின்றும்‌ பிரிந்து 
சூக்கும உடம்பிற்‌ சேர்க்து கனவில்‌ பலசெயல்கள்‌ செய்து 
விட்டுத்‌ திரும்பவும்‌ நாலவுடம்பினைச்‌ சேர்வது ஆன்மாவே. 
கனவில்‌ தொழிற்பட்ட சூக்கும உடம்பு அன்மாவாகமாட்டாது. 
ஆதலால்‌ ஈருடம்புகளையும்‌ அறிவது ஆன்மாவே யாகும்‌. 


ஐந்தாம்‌ அதிகரணம்‌ 


ட்‌? 


அடுத்த ஐந்தாவது பாகத்தில்‌ சொப்பனத்திற்கு 


$2) 


மேலாகச்‌ சுழுத்தி துரியங்களில்‌ நிகமும்‌ செயல்கள்‌ ஆராய்ச்சி 
செய்யப்படுகின்றன. *கண்படில்‌ உண்டிவீனை இன்மையின்‌ 
ஆன்மா உளது” என்பது இங்கே எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட து 
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தாங்கும்பொழுது ஐம்புலன்களால்‌ ஏற்படும்‌ இன்பத்‌ துன்ப 
அனுபவம்‌ இயக்கம்‌ முலியன உடம்பில்‌ இல்லை.  விழித்திருக்‌ 
கும்‌ பொழுது அந்த அனுபவ இயக்கம்‌ முதலியன உடலிற்‌ 
கரணப்படுஇன்‌ றன. இவ்வனுபவம்‌ உடலுக்கோ அல்லது உடலி 
அள்ளதாய வேறு ஒரு பொருளுக்கோ என்பதை ஆராய்ந்தால்‌ 
உடலுக்கில்லை என்பது தெளிவு. ஏனெனில்‌ உடல்‌ ஆன்மா 
வன்று. அவ்விதமாயின்‌ உடலுள்ளிருந்து இவ்வனுபவம்‌ அனு 
பவிக்கிறது எது என்று விசாரித்தால்‌ சிலர்‌ அது பிராணவாயு 
வாக இருக்கலாமென்று கூறுகின்றனர்‌. பிராணவாயுவானது 
விழித்திருக்கும்‌ பொழுது இயங்குவதுபோல உறங்கும்போதும்‌ 
இயங்குவது உண்மை. ஆனதால்‌ பிராணவாயுவே ஆன்மாவாக 
லாமோ வென்று கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ ஆகாது என்றே 
தெரிறெது. 


ஏனெனில்‌ ஆன்மாவின்‌ சந்நிதியில்‌ பொருள்களைக்கண்டு 
அறிறெ உடல்‌, இன்பத்‌ துன்ப நுகர்ச்சியும்‌ செயலும்‌ இல்லாது 
கருவிகள்‌ ஒடுங்கி நிற்குமிடத்துப்‌ பிராணவாயு இயங்குகிறது. 
அப்பிராணவாயு கண்டறிவதில்லை. கண்டறியும்‌ உரிமை 
உடையது உடம்பினுள்ளிருக்கும்‌ வேறொரு பொருளே; அது 
தான்‌ ஆன்மா. உடலில்‌ இயங்கிக்கொண்டிரும்தும்‌ கண்டறியக்‌ 
கூடாத பிராணவாயு ஆன்மாவாக மாட்டாது. இதுவரை இது 
வன்று இது “வன்றென்று விலக்கிவந்தவைகள்‌ மாயையில்‌ அடங்‌ 
இயவைகள்‌. இவைகளெல்லாம்‌ ஆன்மாவல்ல என்று தீர்மான 
மாய்விட்டபடியால்‌ ஆன்மாசார்‌ மாயையன்றென்பது தெளிவாய்‌ 


விட்டது. 


ஆறாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இதுவரை ஆராய்ச்சி செய்யப்பட்டவைகளின்‌ வேருய்ச்‌ 
இத்துப்பொருளாயுள்ள முதற்‌ பொருளாகிய பிரமப்பொருளே 
ஆன்மாவாகலா மென்று சிலர்‌ கூறுவர்‌. அதுவும்‌ தவறென்று 
காண்பிப்பதே இச்சூத்திரத்தின்‌ ஆறாவது பாகமாகிய * உணர்த்த 
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உணர்தலின்‌ ஆன்மா உளது? என்பது. முதல்வனாயெ பிரமப்‌ 
பொருள்‌ மறந்து மறக்தறியாது; அறிக்தவாறே திரிபின்றி 
யறிக்து நிற்கும்‌. இவ்வுண்மையை மெய்யுணர்ச்சியுடையோர்‌ 
அஜிவார்கள்‌. அவர்கள்‌ அறிவுறுத்த அவ்வுண்மையை அறியும்‌ 
தன்மையுடைய பொருள்‌ ஒன்று உடம்பில்‌ உள்ளது. அப்பொருள்‌ 
தான்‌ ஆன்மாவாகும்‌. அறிந்தாங்கறியும்‌ முதல்வனாகிய பிரமப்‌ 
பொருள்‌ மறக்து மறக்தறியும்‌ ஆன்மாவாகமாட்டாது. ஆன்மா 
வாயே உயிர்‌ ஐம்பொறிகளின்‌ உதவிகொண்டே பொருள்களை 
யறியும்‌. அறியும்‌ பொழுதும்‌ எல்லாவற்றையும்‌ ஒருங்கே யறிய 
மாட்டாது. ஒன்‌ றனையறிக்தும்‌, மற்றொன்‌ றனை யறியப்புகுவ தாயும்‌ 
அறிந்த தொன்றனை மறந்தும்‌ அறியும்‌. அறியப்பட்ட பொருளை 
இடைவிடாமல்‌ அறியவும்‌ முடியாது. விட்டுவிட்டு ஐம்தவத்தைப்‌ 
பட்டு அடங்டு மீளவும்‌ அறிந்‌ துவரும்‌. இது காம்‌ அனுபவத்தில்‌ 
காண்பது. 


இப்படி யறியும்பொருள்‌ எது? அத சடமன்றென்பது 
தெளிவு. அறிவுடையதாக இருக்கிற ஒரு பொருளாகும்‌. என்‌ 
ராலும்‌ பேரறிவுடையதாகாது. இதனை உண்மையுடன்‌ ஆராய்ந்‌ 
தால்‌ இவ்வறிவுடைப்‌ பொருள்‌ தானாக அறியுஞ்‌ சத்தியில்லா த 
காய்‌ எதைச்‌ சார்ந்து எதன்‌ உதவியாற்‌ பொருள்களை 
யறிக்ததோ அதன்‌ வசமாய்‌ கின்று அதுவேதான்‌ என நிற்கும்‌ 
இயைபினை உடையது என்பது தெரியவரும்‌. இப்பொருள்‌ 
தான்‌ ஆன்மா. இக்குறையில்லாக பேரறிவுடைப்பொருள்‌ 
இறைவனாகும்‌. அவன்‌ ஆன்மாவாக மாட்டான்‌. இவ்வுண்மை 
மெய்ப்பொருள்‌ உணர்ந்தோர்‌ கண்டது. இவ்வாறு உடலுள்‌ 
ளிருக்கும்‌ உயிராயெ ஆன்மா முதற்‌ சூத்திரத்தில்‌ உள்பொரு 
ளாக நிர்ணயிக்கப்பட்ட முதற்பொருளாகிய தற்பரமுமன்று 
என்று உறுதி செய்யப்பட்டது. 


ஏழாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி அடுத்த ஏழாவது பாகத்தில்‌ அவ்வுயிர்‌ பாசமும்‌ 
பதியுமல்லாத ஒரு தனிப்பொருள்‌ என்று தெளிவாக்கப்படுகறது. 
அப்பாகம்‌ “மாயா இயந்திர தனுவீனுள்‌ ஆன்மா உளது? 
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என்பதாகும்‌. மாயாகாரியங்களால்‌ ஆக்கப்பட்டிருக்கும்‌ உடலி 
னிடத்து அதற்கு வேறாய்‌ ஆன்மா உளது என்பது அதன்‌ 
பொருள்‌. 


இதுவரை உடம்பு இயங்குகன்றதால்‌ உடம்பிற்குள்‌ 
உயிராயெ ஆன்மா ஒன்றுண்டு. அது சூனியமன்று; உடம்பன்று, 
ஜம்பொறிகளன்று, சூக்கும உடம்பன்று, பிரரணவாயுவன்ு, 
பிரமப்பொருளன்றென்று கண்டோம்‌. ஆனால்‌ மேற்கண்டவை 
களின்‌ சமுதாயமே அவ்வுயிரா யிருக்கலாமோ வென்று கருதலா 
மாதலால்‌, அது அச்சமுதாயமுமன்று; ஒரு தனிப்பொருளே 
என்று சாதிக்கப்படுறெது. மேற்கண்ட மாயா காரியங்களாகிய 
ஒவ்வொரு பொருளுக்கும்‌ ஒவ்வொரு தனிப்பெயர்‌ இருக்கின்‌ றது. 
அவைகளில்‌ ஒன்னும்‌ உயிரன்று; உடம்பு வெளிப்படுவதற்கு 
ஆதாரமாயுள்ள கலை முதல்‌ மண்‌ முடிவாக உள்ள தத்துவங்க 
ளெல்லாம்‌ மாயா காரியங்கள்‌. அவைகள்‌ கிலையாதன. ஆனால்‌ 
அவை கண்‌ பார்வைக்கு விளக்கொளி உதவுவதுபோல்‌ உயிர்‌ 
களுக்குப்‌ பொருள்களை விளக்க யுதவி புரியும்‌; என்றாலும்‌ அவை 
மாயா காரியங்களாதலின்‌ உயிராகமாட்டா. உயிர்‌ அவற்றாலா யெ 
ஞானத்தின்‌ இயல்பை உடம்பின்‌ வேறு சலனமின்‌ றிக்‌ கருத்தை 
யொருக்கி முன்னுணர்ந்து அச்சமுதாயத்தை யாதென்று 
ஆராயின்‌, அச்சமுதாயம்‌ தூல சூக்கும பரங்களாயெ உடம்பா 
மென்பதும்‌, உயிர்‌ உடம்பின்‌ வேறு மென்பதும்‌ விளங்கும்‌. 
இவ்வாறு முதல்‌ மூன்று சூத்திரங்களாலும்‌ பதி பசு பாசம்‌ 
(இறை, உயிர்‌, தளை) என்ற முப்பொருள்க ளுண்டு; அவை 
என்றும்‌ உள்ளன என்று அனுமான்‌ அளவையால்‌ கிர்ண 


யிக்கப்பட்டது. 


இனி மேல்வரும்‌ மூன்று சூத்திரங்கள்‌ இம்‌ மூன்று 
பொருள்களின்‌ இலக்கணம்‌ கூறுவனவாகும்‌. 


நான்காஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


அந்தக்‌ கரண மவற்றினொன்‌ றன்றவை 
சந்தித்த தான்மாச்‌ சகசமலத்‌ ணரா 


தமைச்சர சேய்ப்பநின்‌ றஞ்சவத்‌ தைத்தே, 


உயிருள்ள உடம்பின்‌ செயல்களை ஆராய்ந்து பார்த்து 
அச்செயல்களுக்குக்‌ காரணமாய்‌ உடலுள்ளிருக்கும்‌ பொருள்‌ 
சூனியமன்று; அச்செயல்களுக்கு உடம்பே காரணமாகாது. 
ஐம்பொறிகள்‌ காரணமாகா. சூக்கும தேகம்‌ காரணமாகாது. 
பிராணவாயு காரணமாகாது. அப்பொருள்‌ ஐம்பொறி முதலியன 
வின்றித்‌ தானே யறியும்‌ பிரமப்பொருளும்‌ ஆகாது. மேற்‌ 
கண்டவைகளின்‌ சமுதாயமுமாகாது என்று மேற்‌ சூத்திரத்தில்‌ 
முடிவு காட்டப்பட்டபின்‌, சிலர்‌ அவையெல்லாம்‌ உடலுள்‌ 
ளிரும்து சுகதுக்கங்களைப்‌ பற்பல முறையி லனுபவித்து உழலும்‌ 
ஆன்மப்‌ பொருளாகாது என்றுலும்‌ மனம்‌ புத்தி அகங்காரம்‌ 
சித்தம்‌ ஆயெ அம்தக்கரணங்களி லொன்றே அவ்வான்மா 
வாகலாம்‌ என்பர்‌. அவர்‌ கொள்கையை மறுத்து ஆசிரியர்‌ இச்‌ 
சூத்திரத்தில்‌ அவ்வான்‌மா அர்தக்‌ கரணங்களிலொன்ற மன்று 
என்ன காண்பித்துப்‌ பின்‌ ஆன்மாவின்‌ இலக்கணம்‌ ஈதெனக்‌ 
காட்டுகிறார்‌. இதில்‌ “மலத்து?' என்பதை மலத்தால்‌ என்று 
விரித்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. சகசமலம்‌ என்‌ றது மூலமலத்தை. 
 அமைச்சரசு * என்றதை அமைச்சரோடு கூடிய அரசு என்று 
விரித்துக்கொள்ள வேண்டும்‌, 


இச்‌ சூத்திரத்திற்குப்‌ பொருள்‌ கொள்ளும்‌ பொழுது, 
£அம்தல்‌ கரணம்‌ அவற்றினொன்றன் அ”, ஒன்றன்றாயினும்‌ ௪௧௪ 
மலத்துணராது அவை ஏந்தித்தது', “அமைச்சரசேய்ப்பகின்‌ 
தஞ்சவத்தைத்தே* என்று முக்‌ கூறுகளாகக்கொண்டு ஆன்மாவி 
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னிலக்கணம்‌ காணவேண்டும்‌. ஆன்மா மனம்‌, புத்தி, ௮௧கங்‌ 
காரம்‌, சித்தம்‌ என்னும்‌ அந்தக்கரணங்கள்‌ நான்கனுள்‌ 
ஒன்றன்றாயினும்‌ அமைச்சராகிய துணைவர்களுடன்‌ கூடித்‌ 
தொழில்‌ நடத்தும்‌ அரசன்‌ போல அந்தக்கரணங்களுடன்‌ கூடி 
நின்னு ஐம்தவத்தையுறும்‌ என்பது இச்‌ சூத்திரத்திற்‌ கண்ட 
ஆன்மவிலக்கணம்‌. அரசனுக்கு நுண்ணுணர்ச்சியுடைய அமைச்‌ 
சர்கள்‌ அவசியமாவது போலச்‌ ௪௧௪ மலத்தா லுணர்வின்றிக்‌ 
இடம்து கலாதிகளாற்‌ பொதுவுணர்ச்சி பெறினும்‌, ச றப்புணர்ச்சி 
பெறவேண்டியதற்கு அந்தக்கரணங்கள்‌ அவசியமாயின. அந்தக்‌ 
கரணங்களாகிய மனம்‌, புத்தி, அகங்காரம்‌, த்தம்‌ என்பவை 
கள்‌ உயிர்‌ என்றபெயரால்‌ முன்னூல்களில்‌ வழங்கப்படுகிறது 
உண்மையே. ஆனால்‌ அவ்விதம்‌ கூறுவது உபசாரம்‌ பற்றியே 
யாம்‌. அரசன்‌ சொல்வழி நடக்கும்‌ அமைச்சரையும்‌ அணுச்‌ 
கராதல்‌ பற்றி அரசென்றாற்போலவேமாகும்‌. இங்கே எடுத்துச்‌ 
கொண்ட அம்தக்கரணங்கள்‌ உள்ளம்‌ தக்கரணங்களாயெ கலாதி 
களையன்று. ஏனெனில்‌ கலாதிகளை யுண்டெனக்‌ கொள்வோர்‌ 
உயிர்‌ வேறு உண்டெனவே கொள்வர்‌. ஆகவே இச்சூத்திரத்தில்‌ 
கூறப்பட்ட அம்தக்கரணங்கள்‌ மனம்‌, புத்தி, அகங்காரம்‌, சித்த 
மாயெ புறவந்தக்கரணங்களே. இப்புறவந்தக்‌ கரணங்களின்‌ 
சமுதாயமே ஆன்மா வென்பவர்‌ கூற்று முன்னமேயே மேற்‌ 
சூத்திரத்திறுதியில்‌ * கலையாதி மண்ணகந்தம்‌...............சாடிலது 
தஅவாம்‌”' என்று மறுக்கப்பட்டுப்‌ போய்விட்டபடியால்‌ இங்கே 
அவ்வக்தக்கரணங்கள்‌ தனித்தனி ஆன்மாவாகு மென்பார்‌ 
கூற்றே மறுக்கப்படுறெது. மேற்‌ சூத்திரத்தில்‌ தொகுத்‌ தோதப்‌ 
பட்ட ஆன்மாவின்‌ ஐம்தவத்தை இங்கே விரித்தோதப்படுகிறது, 
அவததைகளும்‌ பலவாகுமாதலால்‌ இங்கே சாக்இரம்‌ சொப்பனம்‌ 
சுழுத்தி துரியம்‌ துரியாதீதம்‌ என்ற ஐம்தவத்தைகளே எடுத்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டன. அவத்தையென்பது நிலை என்னும்‌ பொருள்‌ 
கொண்டது. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 
இனி முதற்பாகமாகய “ அந்தக்கரரை மவற்றின்‌ ஓன்‌ 


மன்று?! என்பதைக்‌ கவனிப்பாம்‌. ஆன்மா அம்தக்கரணங்‌ 
களாடுய மனம்‌ புத்தி அகங்காரம்‌ சித்தம்‌ என்பவைகளில்‌ 
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ஒன்றன்று என்பது அதன்‌ பொருள்‌: அம்தக்கரணங்களின்‌ 
செயல்களைக்‌ கவனித்தால்‌ அவைகள்‌ ஒருவகையில்‌ அறியும்‌ 
பொருள்களாயிருக்தாலும்‌ மற்றொரு வகையில்‌ அறியாதவை 
களாகவே இருக்கின்றன, ஜம்பொரிகளாகய கருவிகளால்‌ 
அறியும்‌ பொருளைச்‌ சித்தம்‌ சந்தித்தறியுமே யன்றிச்‌ சிந்தித்தே 
னென்றறிய மாட்டாது. அம்முறையே மனம்‌ சங்கற்ப விகற்பம்‌ 
செய்யினும்‌ சங்கற்ப விகற்பஞ்‌ செய்தேனென்றறிய மாட்டாது. 
அகங்காரமும்‌ தான்‌ ஒருப்பட்டெழுந்தேனென்‌ றறியமாட்டாது, 
புத்தியும்‌ கான்‌ நிச்சயித்தேனென்‌ றறியமாட்டாது. இவைகளி 
லெதுவும்‌ யான்‌ இவைகளை யெல்லாமறிந்தேனென்று உணரும்‌ 
ஆன்மாவாகமாட்டாது. ஆன்மா, யான்‌ இிந்தித்தேன்‌ யானறிம்‌ 
தேன்‌ யான்‌ ஒருபட்டெழுக்தேன்‌ யான்‌ நிச்சயித்தேன்‌ என்றும்‌, 
இது சுகம்‌ இது துக்கம்‌ என்றும்‌ அறியும்‌. அவ்வம்கக்கரணங்கள்‌ 
ஒன்றையொன்‌ அணராவாதலானும்‌, எனதுடல்‌ என்றதுபோல 
என்‌ மனம்‌ என்‌ புத்தி என்‌ அகங்காரம்‌ என்‌ சித்தம்‌ எனப்படுத 
லானும்‌ மனம்‌ புத்தி அகங்காரம்‌ சித்தம்‌ இவைகளின்‌ வேறாய்‌ 
ஆன்மாவுளது என்பது பெறப்படும்‌. தமக்குக்‌ திழுள்ளவற்றை 
கோக்க அந்தக்‌ கரணங்கள்‌ சித்தாயினும்‌, ஆன்மாவை கோக்கு 
மிடத்து அந்தக்கரணங்கள்‌ சித்தாகமாட்டா. மனம்‌ முதலிய 
அம்தக்கரணங்கள்‌ ஐம்புலன்களின்‌ வழியாயுணர்க்தானும்‌ அவை 
ஐம்புலன்களின்‌ வேறுதல்போல ஆன்மாவும்‌ அம்தக்கரணங்‌ 
களின்‌ வழியாலறிக்தாலும்‌ அவ்வம்‌தக்கரணங்களின்‌ வேருகும்‌. 


மனம்முதலிய அம்தக்கரணங்களா லுணரப்படுவன ஜம்‌ 
பொறிகளாற்‌ றரப்பட்ட புறவிஷயங்களாம்‌. ஆன்மா உணர்வது 
மனத்துக்கு மேலாய புத்தியிற்‌ றோன்றியதனையாம்‌. கடலின்‌ 
கடுவிலிருந்து அலை தோன்றிக்‌ கரையைச்‌ சேர்வதுபோல்‌ மேற்‌ 
சொல்லப்பட்ட இருவகை யுணர்ச்சிகளும்‌ முதலில்‌ வாயிற்‌ 
காட்சியாய்த்தோன்றிப்‌ பின்‌ மானதக்காட்சியாய்‌, அதன்பின்‌ 
தன்வேதனைக்காட்கியாய்‌ ஆன்மாவின்கண்‌ வம்துசேருனெ்‌ றன. 
இதனால்‌ அம்தக்கரணங்கள்‌ போலல்லாது ஆன்மா என்றும்‌ 
சித்தாதல்‌ பெற்றும்‌. ்‌ 


இவ்வுபமானத்தில்‌ விடயம்‌ கடலுக்கும்‌, வாயிற்காட்ட 
மானதக்காட்டு தன்வேதனைக்காட்சி மூன்றும்‌ அலைக்கும்‌, 
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ஆன்மா கரைக்கும்‌ உவமையாயின. கன்மத்திற்கேற்ப விடயங்‌ 
கள்‌ சித்தம்‌, மனம்‌, அகங்காரம்‌, புத்தி என்பவைகளால்‌ கிக்தித 
துப்‌, பற்றித்‌, தெளிவுபிறவாகெழுதல்‌, நிச்சயித்தல்‌ முதலியன 
செய்யப்பட்டு ஆன்ம அறிவுக்கு விஷயமாகன்றன. மானதக்‌ 
காட்சியுள்ளும்‌ உணர்வு கிகழ்கிற முறையைக்‌ கவனிப்பாம்‌. 
காலம்‌ சூரியனுடன்‌ சம்பந்தப்படுத்தி நாழிகை, காள்‌, வாரம்‌, 
மாதம்‌ என்று பாகுபாடு செய்யப்படினும்‌ அது சூரியன்‌ முதலிய 
வைகளின்‌ வேறாதல்போல வாயிற்காட்சியாற்கண்ட விஷயங்களை 
வெவ்வேறுவிதமாக உணர்கலான்‌ அவ்வாறுணரும்‌ உயிர்‌ 
அவ்வந்தக்கரணங்களின்‌ வேரும்‌. 


இனி இவ்வந்தக்கரணங்கள்‌ தானாயியங்குவதாய்த்‌ தெரிய 
வில்லையாதலால்‌ இவைகளை இயக்குவது எது என்று பார்த்தால்‌ 
அக்கரங்களெனவும்‌, அவ்வக்கரங்களைச்‌ சேர்த்து கோக்கில்‌ அத 
பிரணவமாமெனவும்‌ கால்வகை வாக்குக்களின்‌ இயல்புணர்ம்த 
பெரியோர்‌ கூறுவர்‌. அகார உகார மகாரம்‌ முதலிய எழுத்துக்‌ 
கள்‌ அ௮ந்தக்கரணங்களை இயக்கும்‌. அகங்காரத்தை ௮கரவோசை 
யும்‌, புத்தியை உகரவோசையும்‌, மனகை மகரவோசையும்‌, 
சித்தத்தை விந்துவும்‌, புருடனை நாதமும்‌ செலுத்தும்‌. இவற்றை 
ஒன்றுசேர்த்துப்‌ பார்க்கும்பொழுது ஓங்காரமாகிய பிரணவம்‌ 
ஆம்‌. பிரணவத்திற்கும்‌ திருவைந்தெமுத்திற்கும்‌ வேறுபாடில்லை. 


விந்துவை வட்டவடிவாகவும்‌ நாதத்தை நேர்கோட்டு 
வடிவாகவும்‌ காண்பிப்பர்‌ பெரியோர்‌. பிள்ளையார்‌ சுழியாயெ 
(௦) இக்குறி பிரணவவடிவைக்‌ காண்பிப்பது, மேற்காட்டிய 
எழுத்தோசைகளை எழுதிக்‌ காண்பித்துப்‌ பொருளை விளக்குவ 
தானால்‌ இறைவன்‌ ஐம்தொழிலையே உணர்த்துவதாகும்‌. ஆன 
தால்‌ அந்தக்கரணங்ககா இயக்குவது ஆராய்ச்சி முடிவில்‌ 
திருவருட்சத்தி யென்பதேயாகும்‌. 


இதனால்‌ கடலில்‌ அலை எழுந்து வீழ்ந்து மீண்டெழுதல்‌ 
போல்‌ ஆன்மாவுக்கு நினைப்பு மறப்பு மாறிமாறி வரும்‌. இவ்‌ 
வோசைகள்‌ சடமாதலால்‌ இவ்வோசைகளை எழுப்புபவர்யார்‌ 
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என்று பார்த்தால்‌ விந்துவும்‌ சாதமும்‌ மகேசுரனாலும்‌ சதாசிவ 


னாலும்‌ தொழிற்படுன்றன வென்றும்‌, அகார உகார மகாரங்‌ 
கள்‌ முறையே பிரமன்‌ மால்‌ உருத்தி ரன்‌ ஆயெவர்களால்‌ 
தொழிற்படிகின்றன வென்றும்‌ சிவாகம ங்களை யுணர்ச்தோர்‌ 
கூறுவர்‌ இவ்வாறு கரணமும்‌ அக்கரமும்‌ அத திதெய்வமும்‌ 
பொருந்தாதவிடத்து ஏன்மா ஆறிவெய்தாது. ஆகவே அம்தல்‌ 
கரணங்கள்‌ அவைகட்குக்‌ இழுள்ளவைகளைகோக்கச்‌ இக்காயினும்‌ 
ஆன்மாவை மொக்கச்‌ சடமாகக்‌ காணப்படுவதால்‌ ஆன்மா 
அர்தக்கரணங்களின்‌ வேறு என்பது பெறப்பட்டதுடன்‌ அந்தக்‌ 
கரணங்களைத்‌ தொழிற்படுத்துவது ஐந்தொழில்‌ குறிக்கும்‌ ஓங்கார 
மாயே பிரணவ இயக்கமென்பதும்‌, அதனாலே அவைகளின்‌ 
துணை கொண்டே ஆன்மா விடயங்களை யறிகிறதென்பதும்‌ 
பெறப்பட்டன. 


சரணம்‌ அக்கரம்‌ அதிதெய்வம்‌ இவைகளின்‌ கூட்டமே 
ஆன்ம சொரூபம்‌ என்றால்‌ ஆன்மா தனித்த ஒருபொருளல்லாது 
பல பொருளென மூடியுமாதலால்‌ அக்கூற்றுப்‌ பொருந்தாது. 
ஆன்மா அக்தக்கரண முதலியவைகளின்‌ வேறான தனித்த 
பொருளே. இவ்வாறு அந்தக்கரணங்கள்‌ ஆன்மாவல்ல, ஆன்மா 
அவற்றின்‌ வேறு என்று ஆன்மாவை அறிவது பசு ஞான 
மாகும்‌. இப்பசு ஞானம்‌ வந்தபின்பு இப்பசு ஞானம்‌ முன்‌ 
பில்லாமையால்‌ காமே அறிக்து கொண்டோமென்றல்‌ பொரும்‌ 
தாது. இதை கமக்கு இப்பருவத்தில்‌ அறிவித்தபொருள்‌ 
வேறிருக்க வேண்டுமென்று உணர்ந்து அப்பொருள்‌ யாதா 
யிருக்கலாமென்று இருவருளைத்‌ துணைக்கொண்டு ஆராய்ச்சி செய்‌ 
தார்க்கு இப்பசு ஞானத்தின்‌ மேலாய சிவஞானம்‌ உண்டாகும்‌: 


இரண்டாம்‌ அதி கரணம்‌ 


இ 

க) ர சமி தடக்‌ ப்‌ ஸ்‌ 3 

தினி ஒன்றன்றாயினும்‌ “சகசமலத்துணராது அவை 
சந்தித்தது” என்ற இரண்டாம்‌ பாகத்தை யாராய்வாம்‌, இதில்‌ 


ஆன்மா ௪௪௬௪ மலமாயே மூலமலத்தால்‌ உ ணர்வின்றென்ப து 
விளக்கப்படுகறது, ஆன்மா அந்தக்கரணங்களி லொன்‌ றல்ல 


வாயின்‌ அவற்றுடன்‌ அ சம்தித்து நிற்றல்‌ எதுபற்றி யென்றால்‌ 
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ஆன்மா அறிவுடைப்‌ பொருளாயிருந்தும்‌ அனாதிமே செம்பிற்‌ 
களிம்புபோல ஆணவ மலமாகிய மூலமலத்தாற்‌ கட்டுண்டு நிற்கிற 
தென்றும்‌, அம்மலத்தின்‌ தொடர்பால்‌ தன்னியல்பினாற்‌ பொருள்‌ 
களை யுணருமா றில்லை யென்றும்‌, பொருள்களை யுணரவேண்டிக்‌ 
கருவிகளுடன்‌ கூடி நிற்கவேண்டிய அவசிய மேற்படுகிற 
தென்றும்‌ தெரிகிறது. இவ்வாணவ மலமென்று சொல்லப்படுகிற 
மூலமலமாகிய சகசமலம்‌ எத்தன்மையுடையது என்று கவனித்‌ 
தால்‌ அது அறிவை மறைக்கும்‌ தன்மையுடையது என்று 
காணக்ூடக்கறது. மாயையினாலா கிய உடம்பையே விளக்கொளி 
யாகக்கொண்டு ஆன்மா பொருள்களைக்‌ காண்பதல்லாமல்‌ 
தானாகக்‌ கண்டுகொள்ள முடியாது. இவ்விதம்‌ ஆன்மாவின்‌ 
அறிவாற்றலை மறைத்து நிற்பது ஆணவமலமே. இவ்வாணவ 
மலம்‌ நெருப்பைத்‌ தன்னுள்‌ மறைத்துத்‌ தானாகவே நிற்கும்‌ 
விறகுபோல ஆன்மாவின்‌ அறிவை மறைத்துத்‌ தன்வண்ண 
மாகக்‌ தானாக நிற்பது. ஆணவமலம்‌ ஆன்மாவின்‌ அறிவை 
மறைக்நறெதன்றிச்‌ சூனியமாக்குவ தில்லை. மாயா மலத்திற்கும்‌ 
ஆணவ மலத்திற்கு முள்ள வித்தியாசமென்ன வென்றால்‌, விளக்‌ 
கொளிபோல்‌ கின்று ஆன்மாப்‌ பொருள்களை யறியும்‌ வண்ணம்‌ 
அதன்‌ அறிவைச்‌ திறிது விளக்கி நிற்பது மாயா மலத்தின்‌ 
செயல்‌; ஆணவமலத்தின்‌ செயலோ ஆன்மவறிவைத்‌ தடை 
செய்து நிற்பதாகும்‌. இத்தன்மையால்‌ ஆணவமலம்‌ மாயா 
மலத்தின்‌ வேறு என்பது பெறப்பட்டது. இருளால்‌ ஒளி யிழம்க 
கண்ணுக்கு விளக்கு உதவுவதுபோல்‌ ஆணவமலத்தால்‌ மறைப்‌ 
புண்ட அறிவினையுடைய ஆன்மாவுக்கு அந்தக்கரணங்கள்‌ உதவு 
இன்றன. இம்மலத்தைச்‌ இலர்‌ பிராந்தி ஞானமென்பர்‌. சிலர்‌ 
ஞானாபாவமென்பர்‌. சிலர்‌ தமோகுண மென்பர்‌. சிலர்‌ மாயா 
கன்மங்க ளென்பர்‌. சிலர்‌ சிவசத்தி யென்பர்‌ சிலர்‌ ஆன்மாவின்‌ 


குணமென்பர்‌. 


இவையெல்லாம்‌ உண்மையல்ல. மேற்சூத்திரத்தில்‌ * இலது 
என்றல்‌” முதலிய ஏதுக்களால்‌ சூனிய முதலியவற்றின்‌ வேருய்‌ 
ஆன்மா வுண்டென்பது பெறப்பட்டது. அவ்வான்‌மா அறி 
வுடையது என்பதும்‌ கண்டோம்‌. அந்தே னென்னும்‌ அனு 


த. ஆ. 6 


42 சிவஞானபோதம்‌ 4-வது 


பவத்தாலும்‌, அறிவினால்‌ நிகழும்‌ செயலைக்‌ காணுங்‌ காட்சி 


யளவையாலும்‌ ஆன்மா அறிதற்‌ குணமுடைய தென்ப 
பெறப்பட்ட து. அவ்வான்மாத்‌ தோன்றலும்‌ அழிதலுமின்‌ றி 
நித்தப்பொருளா யிருப்பதால்‌ வியாபகமாகவும்‌ கிற்குமென்பஅ 
துணியப்படும்‌. இது துணியப்படவே, ஆன்மாவின்‌ குணமாகிய 
அறிவும்‌ தோற்றக்‌ கேடில்லாமல்‌ நிச்தமாய்‌ வியாபகமாய்‌ நிற்கும்‌ 
என்பதை ஒப்புக்கொள்ள வேண்டியதே. அவ்வான்ம வறிவு 
ஒன்றனை விடயிக்குங்கால்‌ ஒருகால்‌ நிகழ்க்தும்‌, ஒருகால்‌ 
நிகழாதும்‌ காலத்தாலும்‌ இடத்தாலும்‌ ஏகதேசமாய்‌ நிகழ்வ 
தைப்‌ பார்க்கறதால்‌ அவ்வறிவு இவ்விதம்‌ நிகழ்வதற்குச்‌ 
செயற்கையா காரணம்‌ ஒன்று இருக்கவேண்டுமென்றே 
கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. அக்காரணம்‌ ஆன்மாவின்‌ இயற்கையாக 
வாவது குணமாகவரவது இருக்கமுடியாது. ஆன்மா அறிதற்‌ 
குணமுடையதே. அவ்வறிவை மறைப்பது வேறொரு தனிப்‌ 
பொருளாயிருக்க வேண்டும்‌. அதுதான்‌ ஆணவமலம்‌. ஞானாபாவ 
மென்பது ஞானத்தின்‌ முன்‌ அபாவமென்பதாகும்‌. ஞானமோ 
நித்தமான தால்‌ அது முன்னில்லா தொழிதற்கு வேறு காரணம்‌ 
ஒன்‌ றிருக்க வேண்டும்‌. ௮க்காரணமே ஆணவமலமாகும்‌. இவ்‌ 
வாணவம்‌ ஆன்மாவை அனாதியேபற்றி நில்லாமல்‌ இடையிற்‌ 
பற்றின தென்றால்‌ அவ்விதம்‌ இடையிற்‌ பற்றினதற்குக்‌ 
காரணம்‌ வேண்டும்‌. காரணமின்றியே பற்றுமென்னில்‌ முத்தி 
நிலையிலும்‌ பற்றுதல்‌ செய்து முத்தியில்லை யென்பதாகும்‌. 
ஆதலின்‌ ஆணவமலம்‌ ஆன்மாவை அனாதியே பற்றியிருக்கிற 
தென்றே கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. இனி இம்மலத்தைச்‌ சிவசத்தி 
யென்பதும்‌ தவறு. இவசத்தி சித்துப்பொருளாகும்‌. சத்துப்‌ 
பொருள்‌ சித்துப்‌ பொருளைப்‌ பக்திச்காறு, அவ்விதம்‌ செய்யு 
ணன்‌ இறைவன்‌ கருணைக்குக்‌ குற்றமாகும்‌. இம்மலம்‌ ஆன்‌ 
மாவின்‌ குணமன்ற என்பது அறியும்‌ தன்மையும்‌ அறியாமையு 
மாகிய இருமறுதலைக்‌ குணங்கள்‌ ஒரே பொருளினிடத்தில்‌ 
அமைந்திருக்கும்‌ என்பது பொருந்தாக்‌ கூற்றாதலின்‌ தெளிவா 
கிறது. இணி இம்மலம்‌ முதல்வன்‌ ஞானத்தையும்‌ மறைக்காமல்‌ 
ஆன்மாக்களின்‌ ஞானத்தை மட்டும்‌ மறைப்பது என்னை யெனில்‌, 
சூரிய ஜொளிக்கு மாரா இருள்‌ சூரியனொளியை மறைக்காமல்‌ 
சுண்ணொளியைமட்டும்‌ மறைப்பது போலாம்‌. இம்மலத்தை இருள்‌ 
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மலமென்பது முண்டு. அனாதியே பற்றி நிற்றலால்‌ இம்‌ மலம்‌ 
ஆன்மாவை விட்டு நீங்குமா றில்லையோ வெனில்‌, சூரிய னொளியால்‌ 
இருள்‌ நீங்குவது போல்‌ ஆசாரியன்‌ அருளும்ஞான ததால்‌ மலம்‌ 
நீங்கும்‌. மாயையின்‌ காரியங்களாகய கலாதிகளால்‌ ஆன்மாச்‌ 
சிறிது விளக்கம்‌ பெற்றுப்‌ பின்‌ திருவருள்‌ விளங்னெபோது 
அதனால்‌ ஆணவமலம்‌ நீங்கும்‌. 


இங்ஙனம்‌ ஆன்மா அனாதியே ஆணவமலத்திற்கட்டுண்டு 
இடப்பினும்‌ அதனிடம்‌ அறிவு, இச்சை, செயல்‌ நிகழக்‌ 
காண்டலின்‌ இறைவன்போல்‌ அறிவிச்சை செயல்களை யுடைய 
தாம்‌. என்றாலும்‌ இறைவன்போல்‌ பூரண வியாபகமுடைய 
தாதலும்‌ சூக்கும சித்தா த லுமில்லை. சார்க்த பொருளிட த்தில்‌ அப்‌ 
பொருள்‌ அளவாக வியாபித்திருக்கும்‌ வியாபகமுடையதாகும்‌. 
இவ்வான்மா ஆணவமலத்தால்‌ தொழிற்படாமல்‌ மறைப்புண்டு 
இடத்தலின்‌ அது மற்றொன்றின்‌ உபகாரத்தினலேயே பொருள்‌ 
களை யறியும்‌. சார்ந்ததன்‌ வண்ணமாகும்‌ தன்மை அதன்‌ 
குணம்‌. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி “அமைச்சர சேய்ப்ப நின்று அஞ்சவத்தைத்தே?; 
என்னும்‌ மூன்றாவது பாகத்தைக்‌ கவனிப்பாம்‌. அமைச்சரோடு 
கூடிய ௮ரசனை யொப்ப ஆன்மா அ௮ந்தக்கரணங்களுடன்‌ கூடிச்‌ 
சாக்கிரம்‌ சொப்பனம்‌ சுழுத்தி துரியம்‌ துரியாதீதமாயுள்ள 
பஞ்சாவத்தையின்வயமாய்‌ நிற்கும்‌என்பது இதன்பொருள்‌. மேல்‌ 
இரண்டாம்‌ பாகத்தில்‌ இருளால்‌ ஒளியிழம்த கண்ணுக்கு விளக்‌ 
கொளி யுதவுவது போல்‌ அந்தக்கரணங்கள்‌ ஆன்மாவுக்கு 
உதவுகின்றன என்று கண்டோம்‌. அதனால்‌ ஆன்மா ஆணவ 
மலச்‌ சேர்க்கையால்‌ உணர்வின்‌ றிக்‌ இடந்தது. அந்தக்‌ கரணங்‌ 
களுடன்‌ கலந்து அரசன்‌ மந்திரிகளைக்‌ கொண்டு அரசியல்‌ 
நடத்துவதுபோல விடயங்களை யுணர்ந்து ஐம்தவத்தைகனையும்‌ 
பொரும்துறெது. அவத்தை யென்பது நிலை யென்ற பொருள்‌ 
தரும்‌. அவத்தை யுறுதல்‌ என்பது ஐம்புலன றிதல்‌, ஒடுக்கமறிதல்‌, 
உண்டியும்‌. வினையுமின்‌ றிக்‌ கடத்தல்‌, உணர்த்த வுணர்தல்‌ 
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முதலியன. இவ்வவத்தைகள்‌ ஆன்மா கருவிகளோடு சேர்ந்த 
வழி அவ்வக்‌ கருவிகளின்‌ வேறுபாடுகளுக்கும்‌ தன்மைகளுக்கும்‌ 
தக்கவாறு நிகழும்‌. இவ்வாறு ஒரு தன்மையிலேயே அறியாது 
வேறுவே றவத்தையுறுதல்‌ எக்காரணம்பற்றி யென்னில்‌ அத்தக்‌ 
கரணம்‌ ஒன்றாதலின்‌ றி நான்குவகையால்‌ வேறுகருவிகளையும்‌ 
துனைக்கொள்ளலின்‌ என்று தெரிறெது. அமைச்சரோடு சேர்ந்து 
அரசுத்‌ தொழில்‌ புரியும்‌ அரசன்‌; தொழிலின்‌ துறைக்கேற்ப 
அவ்வத்துறைக்குரிய அமைச்சருடன்‌ சேர்ந்து அவ்வவ்வினைகளைச்‌ 
செய்வதைக்‌ காண்டுன்றோமல்லவா? அதேமுறையில்‌ ஆன்மா 
அந்தக்‌ கரணங்களுடன்‌ கூடித்‌ தொழிற்படுங்‌ கருவிகளுடன்‌ 
சேர்ந்து அவைகட்ணெங்க அவத்தை யுறுகன்றது. 


இவ்வாறு அவத்தையுறுதலால்‌ வியாபகத்‌ தன்மைக்குக்‌ 
குற்றமில்லை. வியாபகமாயினும்‌ அருவமாடிய தத்துவங்கள்‌ 
முறையிற்‌ செயற்படும்‌ வேறுபாடு பற்றி அவத்தை யுறுதல்‌ 
கூடும்‌. இங்கே எடுத்தக்கொண்ட அவத்தைகள்‌ சாக்கிரம்‌ 
(கனவு); சொப்பனம்‌. (கனவு), சுழுத்தி (உறக்கம்‌), துரியம்‌ 
(பேருறக்கம்‌), அரியாதீதம்‌ (உயிர்ப்படக்கம்‌) என்பனவாகும்‌. 
நனவு கனவு முதலிய ஐந்தவத்தைகளில்‌ ஒவ்வொன்றிலும்‌ 
தொழிற்படும்‌ கருவிகள்‌ இவ்வளவிவ்வளவென்று கூறப்பட்‌ 
டி ருக்கின்றன. சாக்கிரத்தில்‌ முப்பத்தைந்து கருவிகள்‌ தொழிற்‌ 
படுகின்றன. இது நிகழ்வது புருவ மத்தியில்‌. சொப்பனத்தில்‌ 
இருபத்தைந்து கருவிகள்‌ தொழிற்படுகின்றன. இது நிகழ்வது 
கண்டத்தில்‌. சழுத்தியில்‌ புருடன்‌ பிரணவாயு சித்தம்‌ ஆகிய 
மூன்று கருவிகள்மட்டும்‌ தொழிற்படுகன்றன. இது நிகழ்வது 
இதயத்தானத்தில்‌. துரியத்தில்‌ புருடனும்‌ பி. ராணவாயுவும்‌ 
தொழீற்படுகன்‌ றன. இது நிகழ்வது உந்தியில்‌, பிரரணவாயுவும்‌ 
அடங்கக்‌ கருவிகள்‌ ஒன்றும்‌ சேராத புருடன்‌ ஒன்று மட்டும்‌ 
மூலாதாரத்தில்‌ நிற்கும்‌. இந்த அவத்தை துரியாதீதம்‌ எனப்‌ 
படும்‌. கனவில்‌ தொழிற்படும்‌ கருவிசளாவன ஞானேந்திரியம்‌ 
ஜந்து, கன்மேந்திரியம்‌ ஐந்து, சத்தாதி ஜந்து, வசனாதி ஐந்து, 
பிராணாதிவாயு பத்து, அர்தக்கரணம்‌ கான்கு, புருடன்‌ ஒன்று 
ஆக முப்பத்தைக்து. கனவில்‌ தொழிற்படுவன ஞானேந்திரியம்‌ 
கன்மேந்திரியம்‌ நீங்கலாக இருபத்தைந்து கருவிகள்‌. 
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இக்கருவிகளின்‌ சேர்தல்‌ பிரிதல்களுக்குத்‌ தக்கபடி 
அவத்தைகள்‌ நிகழும்‌. இவ்வாறு ஆன்மாவாகிய புருடன்‌, தன்‌ 
னிடம்‌ விட்டுப்‌ பவனிபோன அரசன்‌ திரும்பும்போது அங்கங்கே 
யுள்ள தன்‌ பரிசனங்களை அங்கங்கே நிறுத்திவிட்டுத்‌ தான்‌ 
தனியே அந்தப்புரம்‌ செல்லுதல்‌ போலச்‌ சாக்ரெ நிலையில்‌ 
கின்று பின்‌ அக்நிலையினின்றும்‌ இறங்கி மூலாதாரத்திற்குச்‌ 
செல்லுங்கால்‌ அங்கங்கே கருவிகளை விட்டு விட்டுக்‌ கடைசியாய்த்‌ 
தணி நிலையில்‌ மூலாதாரத்தைச்‌ சேரும்‌. பின்‌ மூலாதாரத்தி 
லிருந்து எழும்பி மேற்செல்லும்‌. அப்படிச்‌ செல்லும்பொழுது 
அங்கங்கே அவ்வக்கருவிகளுடன்‌ சேர்ந்து அவத்தையுறுதல்‌ 
இயல்பு, கீழிரும்து மேற்செல்லும்‌ பொழுதும்‌ கண்டத்‌ தானத்தில்‌ 
கனாக்காண்டலுண்டு. பின்‌ சாக்கர ஸ்கானமாகிய புருவமத்தியை 
அடைந்த ஆன்மா அங்கேயே ஐந்தவத்தை யுறுதலுமுண்டு. 
இது மத்தியாலவத்தை என்னப்படும்‌. அவ்வவத்தைகளாவன:- 
சாக்இரத்தில்‌ சாக்‌இரம்‌, சாக்கிரத்தில்‌ சொப்பனம்‌, சாக்கிரத்தில்‌ 
சுழுத்தி முதலியன. சாக்‌இரத்திலிருக்கும்பொழுதே அவ்வப்‌ 
பொறிகளால்‌ அவ்வவ்‌ விடயங்களை யுணர்ந்து அவ்வப்பொழுதே 
அவ்வவிடயங்களிலிருக்து நீங்குவதுதான்‌ அது. இவ்வவத்தைகள்‌ 
கேவலகிலை, சகலகிலை, சுத்தநிலையாகிய மூன்று கிலைகளிலு 
முண்டு. சூர்ணிகையில்‌ மூன்றவத்தை என்றது, இம்‌ மூன்று 
நிலைகளிலுமுள்ள முத்திறத்து ஐந்து அவத்தைகளையே. இம்‌ 
மூன்றும்‌ காரணாவத்தைகளாகும்‌. இச்‌ சூத்திரத்தில்‌ அவத்தை 
கள்‌ என்றது கேவலாவத்தைகளையே. அடுத்த சூத்திரத்தில்‌ 
பேசப்படும்‌ அவத்தைகள்‌ சகலகிலையிலுள்ள அவத்தைகள்‌. 
இவ்வவத்தைகள்‌ ஆன்மா மாயா காரியங்களுடன்‌ கூடிய சகல 
நிலையில்‌ சிகழ்வன. 


சுத்த நிலையில்‌ நிகழும்‌ அவத்தைகள்‌ அடுத்த சூத்திரத்திற்‌ 
பேசப்படுகின்‌ றன. இம்மூன்று நிலைகளையும்‌ ஆன்மா அடைதற்‌ 
குக்காரணம்‌ சார்ந்ததன்‌ வண்ணமாகும்‌. அதன்‌ தன்மையே. 
கேவலம்‌ என்பது ஆணவமாகிய இருளில்‌ ஆன்மாத்தனியே 
நிற்பது. இதற்கு இருள்கிலை என்றும்‌ பெயர்‌. சகலம்‌ என்பது 
சுலாதிகளுடன்‌ கூடி ஆன்மா விடயங்களைப்‌ பற்றியும்‌ விட்டும்‌ 
கன்மத்துக்கடாய்ப்‌ பிறற்திறம்து உழலும்கிலை. இச்சிலை ஏகதேச 
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அறிவு நிகழும்கிலை. சுத்தம்‌ என்பது மும்மலங்களும்‌ நீங்கத்‌ 
இருவருள்‌ தாரகமாக கிற்கும்‌ நிலை. இர்கிலை வியாபக நிலை 
யென்னப்படும்‌. 


ஆகவே இச்சூத்திரத்தில்‌ ஆன்மா அம்தக்கரணங்களின்‌ 
வேறு என்பதும்‌, ஆன்மா அறிவுடைப்‌ பொருளாயினும்‌ அது 
அக்தக்கரணங்களினுதவியின்‌ றி விடயங்களை யறிக்து கொள்ள 
மாட்டாதென்பதும்‌, அதற்குக்‌ காரணம்‌ அது அனாதியே ஆணவ 
மலத்தால்‌ பிணிப்புண்டிருத்தலே யென்பதும்‌ ஆன்மா அந்தக்‌ 
கரணங்களுடன்‌ கலக்து ஐந்தவத்தைப்படுகிற தென்பதும்‌! 
சுத்தாவத்தையும்‌ இவைபோல்‌ உண்டென்பதும்‌ தெளிவுபடுத்தப்‌ 
பட்டன. 


ஐந்தாம்‌ சூத்திரம்‌ 


விளம்பிய வுள்ளத்து மெய்வாய்‌ கண்மூக்‌ 
களர்தறிர்‌ தறியா வாங்கவை போலத்‌ 
தாந்த முணர்வின்‌ றமியருள்‌ 


காந்தல்‌ கண்ட பசாசத்‌ தவையே. 


இச்சூத்திரம்‌ பாசவிலக்கணங்‌ கூறுகிறது. இரண்டாஞ்‌ 
சூத்திரத்திற்‌ கூறப்பட்ட தணைக்காரண முதற்காரணங்களாகய 
பாசம்‌ இவ்வாறு தொழிற்படுறெ தென்றதைக்‌ காண்பிக்கு 
முறையில்‌ அதனிலக்கணம்‌ கூறப்படுவதாகும்‌. பாசம்‌ என்பதற்கு 
மலம்‌ என்பது பொருள்‌. இது ஐந்துவகையாக விரிக்கப்படலாம்‌. 
ஆணவம்‌ கன்மம்‌ மாயை என்னப்படும்‌ மும்மலங்களுடன்‌ வேறு 
இருமலங்கள்‌ சேர்த்து ஐந்து மலங்கள்‌ என்று கூறப்படுகின்றன. 
அவ்விருமலங்களும்‌ மாயாகாரியமாயெ மாயேயமும்‌ திரோதான. 
சத்தியுமாகும்‌. 


இவைகளில்‌ மாயையும்‌ கன்மமும்‌ திரோதானசத்தி 
யென்பதிலடங்கும்‌. ஆகவே திரோதான சத்தியி னிலக்கணம்‌ கூற 
அவைகளினிலக்கணம்‌ கூறியதாகும்‌. தவிர; திரோதான சத்தி 
யென்பது சிவசத்தியென்‌ றும்‌ சொல்லப்படும்‌. இச்சவ௪த்தியாகிய 
திரோதான சத்தி யொன்றினாலேயே மற்ற மலங்கள்‌ தொழிற்‌ 
படுதலால்‌ இச்சத்தியினிலக்கணம்‌ கூறவே மற்றை மலங்களின்‌ 
இலக்கணமும்‌ கூறப்பட்டதாகும்‌. ஆனதால்‌ இச்‌ சூத்திரத்தில்‌ 
அத்திரோதான சத்தியின்‌ இலக்கணம்‌ கூறப்படுகிறது. 


திரோதாயி மறைத்தலைச்‌ செய்வது. இச்சத்தி உயிருள்‌ 
மறைந்து நின்று கன்மத்துக்கேற்ப அறிவிக்கும்‌. ௮ அ மலங்களைச்‌ 
செலுத்திப்‌ பந்தமுறுத்துதிற காரணத்தினாலே பாசமென்று : 
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உபசரித்துக்‌ கூறப்படும்‌. பந்த நீக்கத்தில்‌ இச்சத்தியே ௮௬ 
ளென்னப்படும்‌. இச்சத்தியாற்றான்‌, பக்தகிலையிலுள்ள அன்மாக்‌ 
களுக்கு இறைவன்‌ உபகரிப்பன்‌. ஆதலின்‌ இச்சூத்திரம்‌ 
ஆன்மாக்களுக்கு இறைவன்‌ செய்யும்‌ உபகாரத்தை விளக்குவ 
தென்றும்‌ கூறலாம்‌. சூத்திரத்தில்‌ உள்ளம்‌ என்பது உயிரை. 
உள்ளத்து என்பதை உள்ளத்தால்‌ என்று விரிக்கவேண்டும்‌. 
தம்முணர்வின்‌ றமியெல்‌ றது தமது முதல்‌ என்னும்‌ பொருள்படும்‌. 


அருள்‌ என்பதை அருளால்‌ என்று விரித்துக்கொள்ள 
வேண்டும்‌. அருள்‌ என்பது இங்கே மறைப்புச்சத்தியென்னும்‌ 
பொருள்‌ கொண்டது. மெய்‌ வாய்‌ கண்‌ மூக்கு என்பவற்றுடன்‌ 
செவியையும்‌ சொல்லெச்சமாக வருவித்துக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
இன்னும்‌ மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி என்றது உபலக்கண 
மாதலால்‌ மற்றைக்கருவிகளும்‌ கொள்ள ப்படும்‌. மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, 
மூக்கு, செவி முதலியவைகள்‌ ஆன்மாவால்‌ பொருள்களைய றி 
யினும்‌ அவ்வான்‌ மாவை : யறியா என்பதைக்‌ சாட்டுதற்கே, 
அளக்தறிந்து என்பதுடன்‌ அறியா என்று சேர்க்கப்பட 
டிருக்கிறது. அளந்தறிச்தறியா என்பதை ஆன்மாவினுடைய 
அறியும்‌ தன்மைக்கும்‌ கூட்டிக்கொள்ளவேண்டும்‌. பசாசம்‌ 
என்பது இரும்பு. 


்‌ இச்சூத்திரத்தின்‌ பொருளாவது, முன்‌ கூறப்பட்ட 
உயிரினால்‌ மெய்‌, வாய்‌, கண்‌, மூக்கு, செவி யென்ற ஐம்பொறி 
களும்‌ தத்தம்‌ விடயங்களை அளவிட்டறியும்‌ என்றாலும்‌ தம்மை 
யும்‌, தம்மைச்‌ செலுத்தும்‌ உயிரையும்‌ அறியமாட்டா. அப்‌ 
பொறிகள்‌ போல உயிர்களும்‌ தம்மைச்‌ செலுத்தித்‌ தம்மறிவிற்‌ 
கறிவாமிருக்து வினைப்பயன்‌ கனை அ அபவிக்கும்படி செய்யும்‌ 
ஒப்பற்ற முதல்வனது திருவருட்‌ சத்தியையும்‌ அறியமாட்டா, 
உயிர்கள்‌ விடயங்களை யறிதல்‌ காந்தக்‌ சல்லின்‌ முன்வைத்த 
இரும்பு தொழிற்படுதல்போல இறைவனது சந்நிதி மாத்திரையில்‌ 
ஆன்ம அறிவு நிகழும்‌ என்பதாம்‌. இதனால்‌ இறைவன்‌ விகாரி 
யாதலில்லை யென்பது பெறப்படுகிறது, 
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இச்சூத்திரத்தை அடியிற்கண்டபடி. இரண்டுபாகங்களாகப்‌ 
பிரிக்கலாம்‌. விளம்பிய உள்ளத்து மெய்‌ வாய்‌ கண்‌ மூக்கு 
அளந்தர?க்தரியா என்பது ஒரு பாகம்‌. “ஆங்கு அவைபோலத்‌ 
தாந்தமுணர்வின்‌ தமியருள்‌ காம்தங்கண்ட பசாசத்‌ தவையே” 


என்றது மற்றொருபாகம்‌. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


(மூதற்‌ பாகத்தை எடுத்துக்கொள்வோம்‌. இங்கே ஜம்‌ 
பொறிகளின்‌ செயல்கள்‌ கவனிக்கப்படுகின்றன. ஐம்பொறிகளும்‌ 
உயிரினாலேயே பொருள்களை யறியும்‌. ஆன்மா அவற்றோடு 
ஒற்றுமைப்பட்டு அறிக்தாலன்றி அவை ஒரு பொருளையும்‌ 


உணர்ச்து கொள்ளா... ஆன்மா ஐம்பொறிகளின்‌ வழியா 
யல்லாமல்‌ தானாகப்‌ பொருள்களை யறியமாட்டாது. அரசன்‌ 
வேலையாட்களைக்கொண்டு உலகாள்வதுபோல ஆன்மச்‌£ 


சாக்கிரத்தில்‌ ஐம்பொறிகளைக்கொண்டு பொருள்களை யறிதல்‌ 
முதலியன செய்னெறது. ஐம்பொறிகளைக்கொண்டு அறிய 
வில்லையானல்‌ அது அறியாது. உயிர்‌ ஐம்பொறிகளுடன்‌ 
ஒற்றுமைப்பட்டாலன்‌ றி ஐம்பொறிகள்‌ ஒன்றையும்‌ அறிந்து 
கொள்ளமாட்டா. கண்‌ பாராது, காது கேட்காது. சொப்பன 
நிலையில்‌ ஐம்பொறிகளின்‌ துணை யில்லாதபொழுது இவ்வுண்மை 
காணப்படும்‌. ஐம்பொறிகள்‌ ஆன்மாவை யுணரமாட்டா 


வென்பது அனுபவத்திற்கண்டதே. 


இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 


இனி இரண்டாம்பாகத்தில்‌ “ ஆங்கு அவையபோலத்‌ 
தாந்தம்‌ உணர்வின்‌ தமியருள்‌ காந்தங்கண்ட பசாசத்‌ தவையே >? 
என்பது  விளக்கப்படுதிறது. ஐம்பொறிகள்‌ ஆன்மாவால்‌ 
உணர்வதுபோல ஆன்மாவும்‌ தம்‌ முதலாலே உணருறது. 
ஆன்மாவின்‌ ஒற்றுமையினாலே பொருள்களை யுணரும்‌ இந்தி 
ரியங்கள்‌ தம்மையும்‌ ஆன்மாவையும்‌ அறியாதிருத்தல்போல 
ஆன்மாவும்‌ தன்னையும்‌ தன்குபகரிக்கும்‌ தன்‌ தலைவனைபும்‌ 
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அறியாது நிற்கும்‌. அதனால்‌ அவ்வான்‌ மாவும்‌ தன்‌ தலைவனாகிய 
இறைவனாலேயே பொருள்களை யுணரும்‌ என்பது பெறப்படு 
இறது. இந்த உபமானத்தால்‌ ஐம்பொறிகள்‌ உயிரின்‌ பொருட்‌ 
டறிதல்போல உயிரும்‌ இறைவன்பொருட்டுத்‌ கான றியுமோ 
என்ற சந்தேசம்‌ வருதல்‌ கூடும்‌. அது அடியிற்கண்ட ஆராய்ச்சி 
யால்‌ நீங்கும்‌. அதாவது என்றும்‌ மாறுதலில்லாது ஒரே 
படித்தாய்‌ நிற்கும்‌ சிவபரம்பொருளின்‌ சந்நிதியில்‌ உலகம்‌ 
தொழிற்படுநறதென்று முன்னமேயே கண்டோமல்லவா? இது 
மறைகள்‌ சொல்வது. குறித்த பரம்பொருள்‌ கண்போல ஆன்‌ 
மாவுக்குப்‌ பொருள்களை விளக்கி நிற்கும்‌. 


ஆன்மாவோ தன்வினைக்டோக அவைகளை யறிந்து 
அனுபவிக்கும்‌. இறைவன்‌ ஆன்மாவுக்குக்‌ கண்போலப்‌ 
பொருள்களை விளக்கிக்‌ காட்டிநிற்கும்‌ நிலையிலும்‌ அசத்துப்‌ 
பொருள்களை உயிர்கள்போ லனுபவியான்‌. இதனால்‌ உயிர்‌ 
உயிரின்பொருட்டே அறிகிறகல்லாமல்‌ இறைவன்‌ பொருட்‌ 
டன்றென்பது கிச்சயமாஇறது. 


இவ்விதம்‌ உயிர்‌ இறைவனருளாற்‌ பொருள்களை யுண 
ருங்கால்‌ இறைவனாடொன்றியும்‌, இறைவனுக்கு வேறாயும்‌ 
நின்றறியாது இறைவனுடன்‌ உடனாய்‌ நின்றேயறியும்‌. எப்படி 
யெனில்‌, சூரியனொளியை இன்றியமையாத நட்சத்திரங்கள்‌ 
சூரியனொளியிலடங்கித்‌ தோன்றாது நிற்கும்‌. இதே மாதிரி இறைவ 
அதவியால்‌ ஐம்பொறிகளைக்கொண்டு, கண்டும்‌ கேட்டும்‌ 
உண்டும்‌ உயிர்த்தும்‌ உற்றும்‌ அனுபவிக்கும்‌ பொருள்களைத்‌ 
தெரிந்து அனுபவிக்‌ தமுறையில்‌ ஆன்மா இறைவனுடன்‌ ஒன்‌ 
ராயும்‌ வேறாயும்‌ நில்லாமல்‌ உடனாயே நிற்கும்‌. இறைவன்‌ 
ஆன்மாவுக்கு உணர்த்துன்ற முறையில்‌ உடனின்றுணர்த்தி 
னாலும்‌ விகாரியாகாது நிற்பன்‌. நட்சத்திரங்கள்‌ பலவும்‌ சூரியன்‌ 
ஒன்அமாயினற்போல ஆன்மாக்கள்‌ பலவாகவும்‌ இறைவன்‌ 
ஒருவனாகவும்‌ நிற்பன்‌. இறைவணிடமிருக்கும்‌ அவனருளையே 
சத்தியென்று கூறுவது. அச்சத்தியாயே அருள்‌ அவனையன்றி 
யில்லை. அவனும்‌ அச்சத்தியையன் றி யில்லை. இறைவனும்‌ 
அவன்‌ திருவருளும்‌ பிரிக்சக்கூடாத ஒரே பொருள்‌. ஞானக்‌ 
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கண்ணுடைய பெரியார்‌ (அருட்கண்ணார்‌) அவனையும்‌ அவன்‌ 
அருளையும்‌, பிரிக்கக்‌ கூடாததாயிருக்கும்‌ சூரியனையும்‌ அவன்‌ 
ஒளியையும்‌ போல ஒன்றாய்க்‌ காண்பர்‌. இதனால்‌ தன்வயத்த 
னாய முதல்வன்‌ விகாரியாவதில்லை. இவ்வுண்மை சித்தார்த 
நரெறியுணர்க்த பெரியாரே அறிவர்‌. அக்கி நில்லாதார்க்கு 
இறைவன்‌ தன்‌ சத்தியுடன்‌ பிரிப்பின்றி நிற்கும்‌ தன்மை 
விளங்காது. 


இங்ஙனம்‌ பாச விலக்கணம்‌ கூறப்பட்டது. கூறும்‌ 
முறையில்‌ ஆன்மாவுக்கறிவுறத்தி அது பொருள்களைக்‌ காணும்‌ 
படிசெய்வது திருவருட்சத்தி யென்பதும்‌, அச்சத்தநியுடன்‌ 
இறைவன்‌ பிரிப்பின்றி கிற்கிறுனென்பதும்‌ அவ்விதம்‌ ஆன்‌ 
மாவை இறைவன்‌ செலுத்தினும்‌ இறைவனையும்‌ தன்னையும்‌ 
ஆன்மா அறியாதென்பதும்‌ விளக்கக்‌ காண்பிக்கப்பட்டன. 
மாயா காரியங்களோடு கூடிய சகல நிலையில்‌ ஆன்மாத்‌ தது 
கரணங்களுடன்‌. கலம்து திரோதானசத்தி (பாசம்‌) யாகிய 
வெசத்தியினால்‌ உலக போகங்களிலே போவது வருவதாய்க்‌ 
கன்மத்துக்‌ டோன பிறவிகளிலே பிறர்திறற்துழன் அ பக்குவப்‌ 
படுவதால்‌ இது இறைவன்‌ ஆன்மாவுக்குச்‌ செய்யும்‌ உபகாரம்‌ 
என்றே கொள்ளப்படும்‌. அமைச்சும்‌ அரசும்‌ ஒப்பக்‌ கரணங்‌ 
களும்‌ ஆன்மாவும்‌ நின்றாலும்‌ அக்கரணங்களைக்‌ கொண்டு 
ஆன்மா அறிவதற்கு முதல்வன்‌ உதவியும்‌ இன்றியமையாது 
வேண்டும்‌ என்பதும்‌, இவ்வாறிருப்பினும்‌ இச்சிவசத்தியாயெ 
திரோதான சத்தி மலமாயிரும்து மறைத்தலைச்‌ செய்தலின்‌ 
ஆன்மாத்‌ தன்னையும்‌ முதல்வனையும்‌ அறியா திருக்கிறது என்பதும்‌ 
விளக்கப்பட்டன. இவ்விதம்‌ விளக்கப்படவே இறைவன்‌ அறியப்‌ 
படாப்‌ பொருளாவனே என்ற சந்தேகம்‌ நிகழக்கூடுமா கலால்‌ 
அச்சந்தேகத்தை நிவிர்த்திக்கும்படி பதிப்பொருளிலக்கணம்‌ 
அடுத்த சூத்திரத்தில்‌ விளக்கப்படுறெது. 


ஆறாம்‌ சூத்திரம்‌ 


உணருரு வசத்தெனி னுணரா இன்மையின்‌ 
இருதிற னல்லது சிவசத்‌ தாமென 


இரண்டு வகையி னிசைக்குமன்‌ னுலகே, 


1]தியின்‌ பொதுவிலக்கணம்‌ முன்னமேயே இரண்டாவது 
சூத்திரத்தில்‌ கூறப்பட்டதால்‌ இதில்‌ அதன்‌ சிறப்பிலக்கணம்‌ 
கூறப்படுகிறது. இங்கே அசத்தென்றது அறிவாம்‌ சட்டியுணர்‌ 
பொருளை. உணருரு வெனின்‌ அசத்து எனமாறிவைத்துப்‌ 
பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. எனின்‌ என்பதை உணராது 
என்பதன்‌ பின்னும்‌ கூட்டவேண்டும்‌. இன்மை யென்பது 
சூனியம்‌ என்னும்‌ பொருள்‌ கொண்டது. இவசத்து என்பதும்‌ 
சத்துச்சத்து என்பதும்‌ ஒன்றே. சத்து என்பது நிலைப்பொருளை 
யும்‌, அசத்து என்பது நிலையில்லாப்பொருளையும்‌ குறிக்கும்‌. 
சத்தையும்‌ (சிலைப்பொருளையும்‌), அசத்தையும்‌ (கிலையில்லாப்‌ 
பொருளையும்‌) வரைசெய்துணர்த்துதல்‌ இச்சூத்திரத்தின்‌ 
கருத்து. கான்காஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ ஆன்மாவின்‌ பொதுவிலக்கணம்‌ 
கூறப்பட்டது. இணி ஏழாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ ஆன்மாவின்‌ சிறப்‌ 
பியல்பு உணர்த்தப்படும்‌. ஆசிரியர்‌ அதற்குத்‌ தோற்றுவாயாக 
அவ்வான்‌ மாவின்‌ வேரயெ சத்தினையும்‌ அசத்தினையும்‌ இச்‌ 
சூத்திரத்தில்‌ விளக்கிக்‌ காண்பிக்கிறார்‌. உரை செய்யும்‌ பொழுது 
இரண்டு வகையிற்‌ சிவசத்தாமெனக்‌ கொண்டு கூட்டவேண்டும்‌. 
இச்சூத்திரத்தின்‌ பொருள்‌; மேற்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறப்பட்ட 
முதல்வன்‌ ௮ளவைகளால்‌ அ ரியப்படவனொனில்‌ அவன்‌ உலகப்‌ 
பொருள்போல அசத்தாகிய நிலைமில்லாப்‌ பொருளாவன்‌. அன்‌ றி 
அவன்‌ எக்தவகையிலும்‌ அறியப்படாதவனுபின்‌ அவன்‌ இல்‌ 
பொருள வன்‌. ஆதலின்‌ அவன்‌ இவ்விரண்டு தன்மையு மில்லாத 
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பதியறிவால்‌ அறியப்படுபவனாயும்‌ இரண்டு வகையினாலும்‌ இத்தா 
யும்‌ சத்தாயுமுள்ளவனுவன்‌ என்று பெரியோர்‌ கூறுவர்‌ 
என்பதாம்‌. இச்சூத்திரத்தையும்‌ இரண்டு பாகங்களாகப்‌ 
பிரிக்கலாம்‌. 'உணருரு ௮சத்தெனின்‌ உணரா தின்மையின்‌”' 
என்பதை முதற்பாகமாகவும்‌, மற்றஇரண்டடிகளையும்‌ இரண்டாம்‌ 
பாகமாகவும்‌ கொண்டு உரை செய்யப்பட்டிருக்றெது. முதற்‌ 
பாகத்தைக்‌ கவனிப்பாம்‌. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


உணருரு எனில்‌ அசத்து என்றது. முதல்வன்‌ 
அளவைகளான்‌ அறியப்படும்‌ பொருளெனில்‌, அங்ஙனம்‌ ௮ யப்‌ 
படும்‌ பிரபஞ்சம்‌ போல அழிபொருளாகிய ௮சத்தாம்‌. இங்கே 
அசத்து என்றது முன்கூறியபடி நிலையில்லாத பொருளென்ப 
தாகும்‌. சட்டியரியப்படுவன வெல்லாம்‌ தோற்றமும்‌ ஈறும்‌ 
உடையனவாதல்‌ முன்னமேயே கண்டோம்‌. சுட்டியறியப்படும்‌ 
பொருள்‌ உண்டென்று நினைக்கும்படியான நிலையிலிருந்து பின்‌ 
மறைந்து இல்லை யென்று நினைக்கும்படியான நிலைக்குமாறும்‌, 
ஆதலின்‌ சட்டுப்பொருள்கள்‌ நிலையில்லாத்‌ தன்மையை 
உடையன என்பது தெரிகிறது. அசத்திணியல்பை உண்மையில்‌ 
அ றியவேண்டுமானால்‌ அடி.யிற்கண்ட உபமானங்களைக்‌ கவனித்து 
ஆராய்ந்தால்‌ விளங்கும்‌. நீரில்‌ எழுதும்‌ எழுத்து எழுதும்பொழுதே 
தோன்றி யுடன்மறைகிறதைப்‌ பார்க்கிறோம்‌. கானல்‌ நீர்‌ 
தோற்றத்தில்‌ மட்டும்‌ காணப்பட்டு மறைகிறது, கனவு நிகழும்‌ 
பொழுதே மறைதலை யுணர்கிறோம்‌. 


இம்மூன்றையும்‌ போல ஜம்புலனாதியாகய கருவிகளைக்‌ 
கொண்டு அறிவனவெல்லாம்‌ நிலையாப்‌ பொருள்களாகவேண்டும்‌. 
சத்தினியல்பை நன்குணர்ந்தவல்‌ கவனித்துப்‌ பார்த்தால்‌ இது 
கெளிவாய்த்‌ தெரியும்‌. மேலை குறிப்பிட்ட நீரிலெழுத்து முதலிய 
உதாரணங்கள்‌ நிலையாமையை விளக்கும்‌ உதாரணங்களாகும்‌. 
இல்பொருளென்று காட்டுவதற்கான உபமானங்களல்ல. நீரில்‌ 
எழுத்து முதலியன பொய்யல்ல. இனி எவ்வாற்றானும்‌ உணரக்‌ 
கூடாத பொருள்‌ கடவுள்‌ எனில்‌ அது சூணியமேயாகும்‌ என்பது 
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“உணராதின்மையின்‌!” என்பதன்‌ பொருள்‌. இதற்கு உதாரணம்‌ 
முதலிய விளக்கங்கள்‌ வேண்டாம்‌. அதுதெளிவாய்‌ எவரும்‌ 
அறிவது, எச்சமயத் தவரும்‌ ஒப்புக்கொள்ளக்கூடியது. இதனால்‌ 
ஆசிரியர்‌ மெய்கண்டார்‌ அதற்கு ஏது உதாரணம்‌ முதலியன 
கொடுக்கவில்லை யென்றாலும்‌ வழிநூலாசிரியராகய அருணந்தி 
சிவாசாரியார்‌ ஒரு சாரார்‌ கூற்றை எடுத்துரைத்து அதைமறுத்து 
ஒரு செய்யுள்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌. 


அறியப்படும்‌ பொருள்கள்‌ தோன்ரி யழிதின்றன; 
அறியப்படாத பொருள்களுக்குத்‌ தோற்றக்கேடு முதலியன 
இல்லாமையால்‌ அவ்வறியப்படாக பொருளைச்‌ சத்தெனக்‌ 
கொண்டா லென்னை என்பது ஒரு சாரார்‌ கூறுவது. இதற்கு 
விடை கூறுமுகத்தால்‌, சக்தென்று அப்பொருளை நாம்‌ கொண்ட 
தனால்‌ அத ஈம்மைப்பொருக்தாது. காமும்‌ அ தனைப்பொருக்துதல்‌ 
ஒருகாளு மில்லை. ஆகாயப்பூவும்‌ யாமைமயிரும்‌ உண்டென்று 
கொள்வதால்‌ யாதொரு பயனுமில்லாதது போல அறியப்படாத 
பொருளாற்‌ பயனென்றுமில்லை. தவிரவும்‌ அப்பூவாலும்‌ மயி 
ராலும்‌ பயன்படும்‌ பொருள்களை ஆக்கும்படியான செயலில்லா 
மையால்‌ அப்பொருளும்‌ பயனும்‌ உண்டெனல்‌ பொருந்தாது 
என விடுத்தார்‌. 


இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 

இனி, இரண்டாம்‌ பாகமாகிய சூத்திரத்தின்‌ பின்னிரண்‌ 
டடிகளைக்‌ கவனீப்பாம்‌. இதில்‌ இறைவனது சிறப்பியல்பு 
உணர்த்தப்படுகறது. சுட்டுணர்வினல்‌ அறியப்படும்‌ பொரு 
ளாதலும்‌, எவ்வாற்றுலும்‌ அறியப்படர்த சூனியப்‌ பொரு 
ளாதலுமாயெ இவ்விரண்டு தன்மையுமின்‌ றி நிற்கும்‌ பொருளின்‌ 
தன்மையை உணர்த்துவது இப்பாகம்‌. அசத்துப்பொருளாயும்‌ 
சூனியமாயும்‌ இல்லாததாய்‌ வாக்கு மனதீத கோசரமாய்‌ நின்ற 
பொருளே சத்தாயுள்ள சிவம்‌ என்று ஆசிரியர்‌ அருளினார்‌. 
வாக்குமனதீத கோசரமாய்‌ என்றது பாசஞான பசுஞானத்திற்கு 
மெற்பட்டதாய்‌ பதிஞானத்தால்‌ அறியப்படுவதாய்‌ என்னும்‌ 
பொருள்படும்‌. ௮ளவையா னறியப்படாத பொருளும்‌, சூனியப்‌ 
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பொருளுமன்‌ ரிச்‌ சொல்லையும்‌ மனதையுங்‌ கடந்துகின்று பதி 
ஞானத்தால்‌ நேரேயறிக்து அனுபவிக்கத்தக்கதாய்‌ நிற்கும்‌ 
பொருள்‌, என்றும்‌ நிலைத்து நிற்கும்‌ பொருளாகய சிவபரம்‌ 
பொருள்‌ என்று தெரியவேண்டும்‌. இது சொல்லையும்‌ மன தையுங்‌ 
கடந்து அவைகட்‌ கதீதமாய்த்‌ திருவருளிற்‌ பிரிப்பின்றி நின்‌ 
அணரும்‌ அனுபவஞான த்தால்மட்டும்‌ ௮ றியப்படும்‌. இதனாலேயே 
அப்பரம்பொருளை, அது என்று சுட்டிக்‌ காண்பித்து உபதேச 
முறையில்‌ ஆசிரியர்‌ உணர்த்துநின்றுர்‌. மேற்கண்ட இரண்டு 
தன்மையுமின்‌ ர? வாக்குமனாதிகளுக்கதீதமாய்‌ நிற்பது சிவபரம்‌ 
பொருளே என்பது எதுபற்றி யென்றால்‌, காரணம்‌ கூறுதும்‌. 
வாக்கு மனங்களால்‌ ஓதியுணர்ந்து உளதென அறியப்படும்‌ 
பொருள்‌ சாதனங்களால்‌ அறியவேண்டியதில்லை. 


இறைவன்‌ அளவையறிவால்‌ அறியப்படுபவன்‌ அல்லன்‌. 
எவ்வாற்றா லும்‌ அறியப்படக்‌ கூடாதவனும்‌ அல்லன்‌. இதனை 
யாராய்ச்சி செய்பவரிற்‌ சிலர்‌ அது” என்று ஆசிரியர்‌ கருணை 
யுடன்‌ காட்டும்‌ பொருள்‌ வாக்குமனாதீதமாய்‌ நிற்றல்‌ பொருந்தும்‌. 
ஆனால்‌ கோசரமாய்‌ நிற்றல்‌ பொருந்தாதென்பர்‌. அவர்‌ கூறுங்‌ 
காரணங்களாவன:- 


அது வாக்கு மனமாகிய இவ்விரண்டின்‌ விருத்திகளைக்‌ 
கடந்து உணருருவாந்தன்மை மிலதாதலால்‌ வாக்குமனாதீதமாதல்‌ 
கெளிவு. ஆனால்‌ அவிச்சை நீங்கிய விடத்து ஞானம்‌ ஒன்றே 
யாய்‌ எவ்விக!பாகுபரடுமின்‌ 9 நிற்கும்‌. இருபொருளாய்‌ நில்லாது 
ஆதலால்‌ கோசரமாய்‌ (விடயமாய்‌) நிற்றல்‌ பொருந்தாது என்பர்‌. 
இவர்‌ சொல்வது ஒப்புக்கொள்ளக்‌ கூடியதன்று; ஏனெனில்‌ 
சத்துமின்றி அசத்துமின்றி ஒரு பொருள்‌ உண்டென்பதற்குப்‌ 
பிரமாணமீல்லை. அது சூனியம்‌ என்றால்‌ சூனியமும்‌, அழி 
பொருளும்‌ அசத்தேயாகும்‌. ஆதலின்‌ அவர்‌ ஒரு பொருளென்ற 
பிரமப்பொருள்‌ ௮சத்தெனல்‌ வேண்டும்‌. இவ்விதம்‌ கொள்வது. 
பிரமப்பொருளைச்‌ சத்தென்று சொல்லும்‌ எல்லாச்‌ சுருதிகளுக்‌ 
கும்‌ முரணாகும்‌. 
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ஆதலின்‌ சத்தென்று எல்லாச்‌ சுருதிகளாலும்‌ கூறப்படும்‌ 
பிரமப்பொருள்‌ உண்மை ஞானத்திற்‌ கோசரிப்பதென ப்படும்‌ 
சிவமேயாகும்‌. சூனியமாகமாட்டா அ. சுட்டறிவினா லறியப்படா தக 
சத்து என்ற மெய்ப்பொருள்‌ சிவபரம்‌ பொருளின்‌ திருவருளே. 
இதை மெய்ப்பொருள்‌ கண்ட பெரியாரே உணர்வர்‌. வாக்கு 
மதிதமாய்க்‌ கோசரிக்கப்படுவது சிவமன்றிச்‌ சூனியமன் ற 


என்பது பெற்றாம்‌. ஆனதால்‌ கோசரமாய்‌ நிற்றல்‌ உணமையாம்‌. 


இனி வேறுசிலர்‌ அப்பொருள்‌ வாக்குமனாதீதமாதல்‌ 
பொருந்தா தென்பர்‌. இவர்‌ கூற்றும்‌ பொருந்தாது. எவ்வித 
மெனில்‌ சொல்லுதும்‌. ஆன்மா எக்கருவிகளைக்‌ கொண்டு 
பொருள்களை யறிறேதோ அக்கருவிகளெல்லாம்‌ அசத்தாம்‌. 
அறியப்படும்‌ பொருள்களும்‌ அழிந்துபோம்‌. ஆகையினாலே 
அறியப்படாத ஒரே பொருள்‌ ஏவம்‌. அறிவதற்குரிய கருவி 
களெல்லாம்‌ அசத்தாதலின்‌ அவைகளி லெதுவும்‌ முதல்வனாகிய 
தவத்தை யறியாது. அவைகளைக்‌ கொண்டறிகிற ஆன்மாவும்‌ 
முதல்வனை யறியமாட்டாது. ஆராய்ச்சிசெய்து பார்த்தால்‌ அவ்‌ 
விதம்‌ அப்பொருள்களைப்போல ஆன்மாவா லறியப்படும்‌ பொருள்‌ 
மற்றப்‌ பொருள்களைப்‌ போலவே ஆன்மாவுக்கு வேருதல்‌ 
வேண்டும்‌. அவ்விதம்‌ வேறாவதால்‌ ஆன்மாவுக்கு ஆவதோர்‌ 
பிரயோசனமில்லை. இணி ஆன்மா மனதின்‌ உதவியில்லாமல்‌ 
ஒன்றையும்‌ அறியாது. 


அவ்வாறு மனதின்‌ உதவிகொண்டு அறியும்பொழுதும்‌ 
வேறாயே கின்றுதான யும்‌ என்றால்‌ ஆன்மாவுக்கு இயல்பாக 
அறிவுண்டென்னம்‌, மனம்‌ முதலிய கருவிகள்‌ அவ்வறிவை 
விளக்குவனவேயன்‌ றி முன்னில்லா கதொன்றை உண்டாக்குவன 
வல்ல வென்றும்‌ காமறிவதால்‌, வேராக நின்‌ றறியப்படு மென்பது 
பொருக்காது. உண்மையை உள்ளபடி யுணர்க்தவன்‌ திருவருட்‌ 
ட கொண்டே உணர்வதால்‌ அவன்‌ அத்திருவருளுடன்‌ ஒன்‌ றி 
அதனு எடங்கிகின்று அத்திருவருளைத்‌ தனக்கு வேறின்‌ றிக்‌ 
காண்பன்‌. ஆகவே அத்திருவருள்‌ பசுஞானம்‌ பாசஞானங்கட்‌ 
கப்பாற்பட்டுச்‌ சிவஞான மொன்றினலேயே உணரப்படும்‌ 
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என்பதாயிற்று. ஆன தால்‌ அப்பதிப்பொருள்‌ வாக்குமனாதீதமாய்‌ 
நிற்குமென்பதே துணியப்படல்‌ வேண்டும்‌. 


இனி, வேறுசிலர்‌ யோக மதம்‌ பற்றித்‌ தியான பாவனை 
களால்‌ மட்டுமே பரம்‌ பொருள்‌ கோசரமாம்‌ என்று சொல்வர்‌. 
இதுவும்‌ பொருந்தாது. இங்கே “தன்‌!” என்றது திருவருட்‌ 
சத்தியை. இவர்கள்‌ கூறும்‌ யோக பாவனை மன முதலியவை 
களோடு கூடிய பாவனையெனில்‌ அப்பாவகம்‌ அறிவினாற்‌ 
சுட்டி யறியப்படுவன வாதலின்‌ அசத்தாம்‌. அப்பாவனை 
யைக்‌ கடந்ததென்றல்‌ பெயர்மாத்திரையே யன்றிஉண்மை 
யில்‌ இல்லை; இவ்விரண்டு வகையிலு மல்லாமல்‌ சொல்ல 
வொண்ணா நிலையிற்‌ பாவித்தல்‌ என்றால்‌ அவ்விதம்‌ பாவித்த 
லென்பது சூனியமாகும்‌. உண்மையில்‌ இல்லாத பொருளைப்‌ 
பாவித்தல்‌ போலிப்‌ பாவனையாகும்‌. இந்கான்குவழியி லன்றிப்‌ 
பாவிக்கும்‌ முறை வேறில்லை. இப்பாவனைகளால்‌ பசு ஞானம்‌ 
பாச ஞானங்களுக்‌ கெட்டாத சவ பரம்‌ பொருளைப்‌ பாவித்தல்‌ 
முடியாது. ஆகவே -யோகபாவனைகளால்‌ திருவருளைத்‌ தெரிந்து 
கொள்ளல்‌ முடியாத காரியமாகும்‌ என்பது பெற்றாம்‌. இறைவன்‌ 
திருவருளினலேயே அத்திருவருளைத்‌ தெரிச்து கொள்ள முடியும்‌. 
அவ்விதம்‌ திருவருளாற்‌ காணப்பெறுவது சூனியமன்று. அத்‌ 
திருவருளேயாம்‌. இதனால்‌ யோ யெர்‌ கூறும்‌ பாவனை முயற்சியால்‌ 
இறைவனை யறிதல்‌ கூடாத காரியம்‌ என்பது தெளிவாயிற்று. 
இனி இறைவன்‌ யோக பரவனைகளாற்‌ காணப்படா னென்பது 
சரியே. என்றாலும்‌ ஆன்மாப்‌ பசுத்துவம்‌ நீங்கிய விடத்தில்‌ 
அதற்குச்‌ சவனைப்போல முற்றுமுணர்தல்‌ முதலிய குணங்க 
ளுண்டாவதால்‌ அவ்வறிவுபெற்ற காலத்தில்‌ அவ்வான்மாவி 
னறிவு வெஞான மேயாகும்‌. அப்பொழுது அவ்வறிவா லறியப்‌ 
படுதலே கோசரமாதலாகும்‌ என்பர்‌ மற்றொரு சாரார்‌. இதுவும்‌ 
உண்மையன்றென்பது அடியிற்கண்டவைகளால்‌ தெரியவரும்‌. 


இறைவன்‌ உயிரறியும்படி உயிருக்கு வேறாய்‌ நிற்பவ 
னல்லன்‌ என்பது கண்டோம்‌. அவன்‌ உயிரறிவுக்கு அப்பாற்‌ 
பட்டு அதனுடன்‌ நுட்பமாய்க்‌ கலந்திருப்பன்‌. சண்ணானது 
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தான்‌ பொருள்களைக்‌ காண்பதற்குத்‌ தன்னுடன்‌ நின்று 
காண்பிக்கும்‌ உயிரை அறியாதிருத்தல்‌ போல, உயிரின்‌ 
அறிவானது தனக்குப்‌ பொருள்களைக்காட்டும்‌ இறைவனைக்‌ 
காணமுடியாது. ஆன்ம ஞானம்‌ சிவஞானமாகாது. அது பசு 
ஞானமே. சிவபரம்‌ பொருளின்‌ இலக்கணம்‌ குணம்‌ முதலியவை 
கள்‌ வெளிப்படையாகத்‌ தெரியக்கூடாத காரணத்தால்‌ அது” 
வென்று பொதுவாகக்‌ குறிப்பிட்டால்‌ அவ்விதம்‌ கூறப்படும்‌ 
பொருள்‌ சிவமாகமாட்டாது. அ௮ச்சிவத்தை யன்றி அதற்கு 
வேறாய்‌ அது சிலம்‌ என்றும்‌, அது வாக்கு மனாதிகளுக்‌ கெட்டாத 
தென்றும்‌ அறிறெது ஒரு அறிவுப்‌ பொருளே. அப்பொருள்‌ 
தான்‌ ஆன்மா. அது அச்சிவத்திற்கு வேறான பொருளே. 
என்றாலும்‌ அச்சிவம்‌ சுட்டிய றியும்படி வேறாக நில்லாது. உயிரறி 
வுடன்‌ கலந்து பொருந்தி நிற்கும்‌. ஆதலின்‌ அவ்வறிவு 
பொருந்திய உயிரும்‌ அ௮ச்சிவத்துடன்‌ கலந்து சிவமுமாம்‌ என்று 
கூறக்கூடிய நிலையிலிருக்கிறது. இவ்வாறு கலந்திருப்பது நீரில்‌ 
உப்புக்‌ கலந்திருப்பதுபோல என்று மெய்யுணர்‌ வுடையோர்‌ 
அறிவர்‌. ஆசிரியர்‌ மெய்கண்டார்‌ “இவமும்‌'” என்று செய்யுளில்‌ 
காட்டியிருப்பது ஆன்மா கிவமாயும்‌ சிவமாகாதிருப்பதை 
விளக்கவே. : 


இவ்வாறு பதிப்‌ பொருள்‌ அளவைகளால்‌ அறியப்படும்‌ 
பிரபஞ்சம்போல அழிபொருளாகிய அசத்தன்று என்பதும்‌, 
அன்றி ௮ங்கனம்‌ அறியப்படாத முயற்கோடு போன்ற சூனிய 
மன்று என்பதும்‌, இவைகளின்‌ வேருய்ப்‌ பசு ஞானம்‌ பாச 
ஞானங்களால்‌ அறியப்படாமல்‌ சிவஞானம்‌ ஒன்றாலேயே 
அறியப்படும்‌ இயல்பின வென்பதும்‌, அக்காரணம்பற்றி அதைச்‌ 
சிவசத்து அல்லது இத்துச்சத்து என்றல்‌ ஏற்புடைத்‌ தென்பதும்‌, 
௮து சித்தாயும்‌ சத்தாயும்‌ நிற்கும்‌ என்பதும்‌ சித்தாந்தப்‌ 
படுத்தப்பட்டன. 


ஆகவே காலாஞ்‌ சூத்திர முதல்‌ ஆறுல்‌ சூத்திர முடிய 
வுள்ள மூன்று சூத்திரங்களால்‌ முறையே பசு விலக்கணமும்‌, 
பாச விலக்கணமும்‌, பதி யிலக்கணமும்‌ விளக்கப்பட்டன. 
வருஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ ஆன்மாவின்‌ சிறப்பிலக்கணம்‌ கூறப்பெறும்‌, 


ஏழாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


[சிந்துபூந்துறை, மா. வெ. !நெல்லையப்ப பிள்ளை அவர்கள்‌, 3. 4.] 


முன்னுரை 


இந்நூல்‌ பொதுவஇகாரம்‌, உண்மையதிகாரம்‌ என்னும்‌ இரு 
பெரும்‌ பகுதிகளை உடையது. அவற்றுள்‌ ஆசிரியர்‌ முன்‌ பொதுவதி 
காரத்தில்‌ முதல்‌ ஆறு குத்திரங்களால்‌ பிரமாணமுகத்தானும்‌, இலக்கண 
முகத்தானும்‌ பதி, பசு, பாசங்களென்னும்‌ முப்பொருள்களின்‌ பொது 
வியல்பைக்‌ கூறினர்‌. பதி யென்பது கடவுள்‌, பசுவென்பது உயிர்‌, பாச 
மென்பது ஆணவ முதலியன; பதி ஒருவனே. பசுக்கள்‌ எண்ணில்லாதன, 
பாசம்‌ ஆணவம்‌, கன்மம்‌, மாயை என மூவகைப்படும்‌. முதல்‌ “மூன்று 
சூத்திரங்களாலும்‌, முறையே பதி, பாசம்‌, பசுவென்பன உண்டு 
என்னும்‌ ஆகம அளவையைக்‌ கருதல்ளவையாலே வலியுறுத்தினார்‌. அவர்‌ 
நான்காவது சூத்திரத்தில்‌ பசுவினது இலக்கணத்தையும்‌, ஐந்தாவது கூத்‌ 
இரத்தில்‌ பாசமாகிய திரோதான சத்தியின்‌ இலக்கணத்தையும்‌ கூறினார்‌; 
இரண்டாவது சூத்திரத்தில்‌ ஆசிரியர்‌ பாச உண்மையை, உலகத்தை 
மீளப்‌ படைத்தலாயெ புனருற்பவம்‌ கூறுதல்‌ வாயிலாக நிமித்தகாரண 
னாகிய முதல்வன்‌ தனது துணைக்காரணமாகய அருளால்‌ உயிர்களின்‌ 
இருவினைக்கேற்ப முதற்காரணமாகிய மாயையிலிருந்து தனுகரண புவன 
போகங்களை உயிர்களின்‌ பொருட்டுப்‌ படைத்து ஐந்தொழில்‌ 
செய்கின்றான்‌ என்று கூறுமாற்றால்‌ அவனது பொது இலக்கணமுங்‌ 
கூறினார்‌. இங்ஙனமாசிரியர்‌ இரண்டாவது சூத்திரத்தில்‌ பதிப்பொருளின்‌ 
பொது இலக்கணத்தைக்‌ கூறினதால்‌ ஆறாவது சூத்திரத்தில்‌ . பதிப்‌ 
பொருளின்‌ சிறப்பிலக்கணத்தை, ஏழாம்‌ சூத்திரமுதற்‌ கூறப்படுகிற 
உண்மையதிகாரத்தைச்‌ சாரவைத்துக்‌ கூறுகின்றார்‌. இவ்வைந்து சூத்திரங்‌ 
களாலும்‌ ஆசிரியர்‌ முப்பொருள்களின்‌ பொது இயல்பைக்‌ கூறியபின்‌ 
ஆறாவது சூத்திரத்தில்‌ பதிப்பொருளின்‌ சிறப்பிலக்கணத்தைக்‌ கூறு 
முகத்தால்‌, உண்மையதிகாரத்துக்குத்‌ தோ ற்றுவாயாகச்‌ சத்தினியல்பை 
யும்‌ அசத்தினியல்பையும்‌ தெரிவித்துக்கூறினார்‌. சத்தின்‌ தன்மையையும்‌ 
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அசத்தின்‌ தன்மையையும்‌ தெளிவாய்த்‌ தெரிந்து அறிந்தாலன்‌ றி உண்மை 
யதிகாரத்திற்‌ கூறப்படும்‌ நுண்‌ பொருள்கள்‌ வீளங்கா. சத்தசத்துக்களின்‌ 
தன்மையை அறிதல்‌ உண்மையதிகாரத்திற்குத்‌ தோற்றுவாயாகிறது. 
உண்மை யதிகாரமானது முப்பொருள்களின்‌ சிறப்பியல்பைக்‌ கூறுகின்‌ 
றது. சிறப்பியல்பு பொதுயியல்புபோல்‌ இடையே தோன்றிச்‌ சிலகாலமுள 
தா மறைந்து நீங்குதலின்றி எக்காலத்தும்‌ மாறுபாடடையாமல்‌? ஒரு 
தன்மைத்தாயுள்ளதாதலின்‌ அதனைக்கூறுமதிகாரம்‌ உண்மையதிகாரம்‌ 
எனப்பட்டது. முப்பொருள்களின்‌ பொது இயல்பைக்‌ கேட்ட மாணாக்கர்‌ 
தாம்‌, பாசமாகிய வீலக்கவேண்டிய பொருளை வீலக்கிப்‌ பதியாகிய 
கொள்ளவேண்டிய பொருளைக்‌ கொண்டு அவனை அடைதற்குத்‌ தனக்குச்‌ 
சாதனஞ்‌ செய்யும்‌ உரிமையும்‌, சாதனமும்‌, சாதனஞ்‌ செய்யும்‌ முறையும்‌, 
சாதனஞ்‌ செய்தலால்‌ வரும்‌ பயனும்‌ தெரிந்தாலொழியச்‌ சாதனஞ்‌ 
செய்தற்கு மனவெழுச்சி உண்டாகாதாதலின்‌ ஆசிரியர்‌ ஏழாவது 
சூத்திரத்தில்‌ பசுவுக்குச்‌ சாதனஞ்செய்யும்‌ உரிமையும்‌, எட்டாஞ்‌ 
சூத்திரத்தில்‌ சாதனமும்‌, ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ சாதனஞ்செய்யும்‌ 
முறைமையும்‌ பத்தாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ மலநீக்கமாகிய பயனையும்‌, பதினோ 
ராவது சூத்திரத்தில்‌ சிவப்பேறாகிய பயனையும்‌, பன்னிரண்டாவது 
சூத்திரத்தில்‌ சிவப்பேறு அடைந்தவர்‌ தன்மையுங்கூறி உண்மையதிகா 
ரத்தை முடிக்கின்றார்‌. 


சிறப்பியல்பு பொதுவியல்பு போல்‌ உலகப்‌ பொருள்களோடு 
சம்பந்தப்படாது தனித்திருக்கும்‌ இயல்பு. இது தன்னியல்பென்றும்‌, 
சொரூப இலக்கணமென்றுங்‌ கூறப்படும்‌, சிறப்பியல்பு அருட்குருவி 
ணிடங்‌ கேட்டல்‌, கேட்டபொருளைச்‌ சிந்தித்தல்‌, சிந்தித்த பொருளைத்‌ 
தெளிதல்‌, தெளிந்த வாறே நிட்டை கூடல்‌ என்னும்‌ நான்கு வகையால்‌ 
உணரப்படும்‌, முப்பொருள்களுக்கும்‌ தனித்தனியே சிறப்பியல்பு உண்டு, 
அங்ஙனமாயினும்‌ உலகின்மேல்‌ வைத்துக்‌ கூறப்படும்‌ பொது இயல்பு 
போல்‌ அவைகளின்‌ சிறப்பியல்பு தனித்தனியே கூறப்படுவதில்லை, 
ஏனெனில்‌ பசுவினது சிறப்பியல்பானது பாசத்தை வீட்டு முற்றிலும்‌ 
நீங்கச்‌ சச்சிதாவந்தமாக நிற்றலாயே சிறப்பியல்புடைய சிவத்தினோடு 
இரண்டறக்கலந்து மிற்றல்பற்றி அறியப்படும்‌; ஆதலின்‌, தனியே சிறப்‌ 
பியல்பு கூறவேண்டிய அவசியமில்லை. 


ஏழாஞ்‌ ரூத்நிரம்‌ . 


ஆசிரியர்‌ ஆரன்‌ சூத்திரத்தில்‌ முப்பொருள்களுள்‌ 
சத்தும்‌ அசத்தும்‌ ஒன்றனை ஒன்று அறியாது என்று கூறி 
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ஏழாவது சூத்திரத்தில்‌ பசுவாகிய ஆன்மாவானவன்‌, அவ்‌ 
விரண்டனையும்‌ அறியும்‌ தன்மையுடையவனாய்ச்‌ சத்தையடைவ 
தற்குச்‌ சாதனஞ்செய்யும்‌ உரிமையுடையவனென்று கூன்‌ 
கின்றார்‌. உரிமை - அதிகாரம்‌. 


மேலே ஆராவது சூத்திரத்தில்‌ ஆசிரியர்‌ பதிப்பொருளை, 
அளவைகளாலறியப்படாத அசத்துப்‌ பொருளும்‌, ஒருவாற்றானு 
மறியப்படாத சூனியப்பொருளும்‌ அன்‌ றியுள்ள சிவசத்து என்று 
கூறினரேயன்‌ ரிப்‌ பதிப்பொருள்‌ எவ்வாற்றான்‌ அறியப்படுவன 
என்று கூறவில்லை. அங்நனங்‌ கூறாது எஞ்சிகின்ற பொருளை 
ஆசிரியர்‌ ஏழாஞ்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறுகன்றாராதலின்‌ ஏழாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌ ஆறாஞ்‌ சூத்திரத்திற்குப்‌ புறனடையாயிற்று. புறனடை 
என்ற சொற்றொடர்‌ புறன்‌ 4- அடை என்ற இரண்டு சொற்க 
ளாஇயது. புறன்‌ என்பது புறம்‌ என்ற சொல்லின்‌ போலி; அடை 
யென்பது அடுத்து வருதல்‌. புறனடையென்பது முன்‌ சூத்திரத்‌ 
துக்குச்‌ சேர்ந்ததாய்‌ அதிற்கூறப்படாது எஞ்சி நின்றதோர்‌ 
பொருளை அதற்குப்‌ புறமாய்‌ அடுத்துக்கூறுஞ்‌. சூத்திரமாகும்‌. 


யாவையுஞ்‌ சூனியஞ்‌ சத்தெதி ராகலின்‌ 
சத்தே யறியா தசத்தில தறியா 
இருதிற னறிவுள இிரண்டலா வான்மா. 
என்பது சூத்திரம்‌. 


பதவுரை: சத்தெதிர்‌ - சிவமாயெ சத்தின்‌ சக்கிதியில்‌; 
யாவையும்‌ - சட்டறிவினு லறியப்படும்‌ அசத்தாகிய உலகம்‌; 
சூனியமாதலின்‌ - விளங்கக்‌ தோன்றாதராதலின்‌; சத்தே - சத்‌ 
தாயெ இவம்‌; அறியாது - (அசத்தாகிய உலகத்தை) யறிந்து 
அனுபவியாது; அசத்து - அசத்தாகிய உலகம்‌; இலது ஆகலின்‌ - 
அறிவில்லாத சடமாதலின்‌; அறியாது - சத்தாயெ சிவத்தை 
யறியமாட்டாது; இருதிறன்‌ அறிவுளது - ஆதலால்‌ பாரிசேட 
அளவையால்‌ இருதிறன றிவுள து ஒன்று உண்டென்பது பெறப்‌ 
படுதலின்‌ அதுவே சத்தாதற்‌ நன்மையும்‌ ௮சத்தாகற்‌ றன்மையு 
மாகிய; இரண்டலா - இரண்டுமன்‌ றிச்‌ சதசத்தாயுள்ள, ஆன்மா - 
உயிராம்‌. I 
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சத்தே என்பதிலுள்ள ஏகாரம்‌ பிரிநிலைக்கண்‌ வந்தது. 
ஆகலின்‌ என்பதை இலது என்பதோடுஞ்‌ சேர்க்க. இல 
என்பதற்குமுன்‌ அறிவு என்றசொல்‌ அவாய்கிலையால்‌ னா 
இரண்டலா என்பதில்‌ தொக்கி நிற்கும்‌ முற்றும்மையை விரித்து 
இரண்டும்‌ அலா எனஉரைக்க. முப்பொருள்களில்‌ பதியாகிய 
சத்தும்‌, பாசமாகிய அசத்தும்‌ ஒன்றனை ஒன்றறியாது எனவே 
எஞ்சி நிற்கும்‌ பச அவ்விரண்டனையு மறியுமென்பது பாரிசேட 
அளவை. 


கருத்துரை சத்தாகிய சிவமும்‌ அசத்தாகிய பாசமும்‌ 
ஒன்றனை ஒன்று அறியாது ஆகலின்‌ எஞ்சி நிற்கும்‌ பசுவானது 
அவ்விரண்டனையும்‌ அறியும்‌ சதசத்தாகும்‌. 


இச்சூத்திரம்‌ மூன்று அதிகரணங்களாயுடையது. “யாவை 
யும்‌ சூனியம்‌ சத்தெதிராகலிற்‌ சத்தேயறியாத”' என்பது முதலா 
வது அதிகரணம்‌. “அசத்திலதறியாது”' என்பது இரண்டாவது 
அதிகரணம்‌, :'இருதிறனறிவுள திரண்டலா வான்மா”' என்பது 
மூன்றாவததிகரணம்‌.முதலாவது அதிகரணப்பொருளும்‌,இரண்டா 
வது அதிகரணப்பொருளும்‌, மூன்றாவது அதிகரணப்பொருளை த்‌ 
துணிதற்கு ஏதுவாய்‌ ஒரு பொருண்மேல்‌ வந்தன, ஆதலின்‌ 
மூன்று அதிகரணங்கனையுஞ்‌ சேர்த்து இச்சூதீதிரம்‌ ஓர்‌ புறனடை 
யாகக்‌ கொள்ளப்பட்டது. ்‌ 


இரண்டாவது அதிகரணப்‌ பொருளாகிய “அசத்துச்‌ சத்‌ 
தை யறியாது” என்பது முதலாவது ௮அதிகரணப்‌ பொருளாஇிய 
சத்து அசத்தையறியாது என்பதி லடங்நியுள்ளது. முதலதி 
காரணத்தில்‌ அறியாது என்பது முனைத்து நில்லாது என்று 
பொருள்படும்‌. வேறொரு பொருளாய்‌ முனைத்து நில்லாத அசத்துச்‌ 
சத்தை யறியாது என்பது தெளிவு. அவ்வாறாயினும்‌ அவற்றை 
ஆசியர்‌ இரண்டு ஏதுக்களாகஃ வைத்துக்‌ கூறியது முதலதிகரண 
ஏதுவால்‌ சிவாத்துவித சைவரையும்‌ இரண்டாவது அதிகரண 
ஏதுவால்‌ சிவசங்ரொர்தவாத சைவரையும்‌ தனித்தனியே மறுத்‌ 
தற்சென அறிக. 
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இரண்டலாவான்மா இருதிறனறிவுள  தென்பதைச்‌ 
சாதிக்க ஆசிரியர்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறிய இரண்டு ஏதுக்களையும்‌ 
இரண்டு மேற்கோள்களாகக்கொண்டு முதலாவது அதிகரணத்‌ 
திலும்‌ இரண்டாவது அதிகரணத்திலுங்‌ கூறியது பொரும்துமா 
எனின்‌ பொருந்தும்‌. ஆசிரியர்‌ கூறவந்த இரண்டு ஏதுக்களையும்‌, 
இரண்டு வாதிகளும்‌ ஒப்புக்கொள்ளாது மறுத்தபொழுது அவ்‌ 
வேதுக்களை மேற்கோள்களாகக்கொண்டு அம்மேற்‌ கோள்களை 
நிலைநாட்ட வேறு ஏதுக்கள்‌ கூறவேண்டியது . அளவை நால்‌ 
முறைப்படி வேண்டப்படுதலாற்‌ பொருந்தும்‌. ஏதுக்களையே 
அப்படிவைத்‌ துக்கொண்டு அவற்றிற்கு வேறு ஏதுக்களைக்‌ கூற 
லாகாதோ எனின்‌ அது அளவை நால்‌ முறையாகாது. இந்நூற்‌ 
பன்னிரண்டு சூத்திர அதிகரணங்களிலும்‌ ஆசிரியர்‌ மேற்கோளை 
முதற்கண்‌ கூறி அவற்றை நிலைநாட்ட ஏதுக்களைக்கூறி, அவ்‌ 
வேதுக்களை வலியுறுத்த உதாரணங்களை. வெண்பாக்களில்‌ 
வைத்துக்கூறிய முறைமையையும்‌ அறிக. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


ஆசிரியர்‌ தாம்‌ கூறுகிற சித்தாந்த உண்மையில்‌ 
மாணாக்கருக்குச்‌ சிவாத்துவிதசைவர்‌ கூறுங்கொள்கையால்‌ மலை 
வுண்டாகாமைப்பொருட்டு அவரை மறுத்ததற்கு இந்த முதலதி 
கரணம்‌ கூறுகின்றார்‌. “ஈண்டுச்‌ சத்தினிடத்து அ௮சத்துப்‌ பிரகா 
யாது!” என்பது சூத்திரத்தின்‌ முதற்கூற்றிற்போக்த ஏதுவைப்‌ 
பதச்சேதஞ்செய்து எடுத்துக்கொண்ட மேற்கோள்‌. 


மேற்கோளின்‌ விளக்கம்‌ 


மேற்கோளென்பது, அளவை . நூல்‌ முறைப்படி. 
துணிதற்கு எடுத்துக்கொண்டபொருள்‌. (Logical Proposition) 
அது பின்‌ கூறப்படுகிற ஏதுவினால்‌ துணியப்பட்டு உதாரணத்‌ 
தினால்‌ வலியுறுத்தப்படுகிறது. [சத்து என்பது மாறுபாடின்றி 
என்றும்‌ ஒரு தன்மைத்தாய்‌ நிலைபெற்று விளங்கும்‌ மெய்ப்‌ 
பொருள்‌; அது சிவம்‌. அசத்து என்பது நிலைபெற்றுஙில்லாது 
இடையில்‌ (உள்பொருளாய்த்‌) தோன்‌ ரி மறைவதாயுள்ள 
பொய்ப்பொருள்‌. ௮து அறிவில்லாத காரிய உலகம்‌, ஈண்டுச்‌ 
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சூனியம்‌ என்பதற்கு முனைத்து நில்லாமை, விளங்காமை என்‌ 
பது பொருள்‌. இல்லாமை என்பது பொருளன்று. “முனைத்‌ 
திடாத சத்துச்சத்தின்‌ முன்‌ என்பது சிவஞான இத்தியார்‌ 
ஏழாவது சூத்திரம்‌ முதற்‌ பாட்டு. அசத்தாயெ உலகம்‌ 
மாயையிற்றோன்‌ றிய தனுகரண புவனபோகங்களாயுள்ள து, 
அசத்தாகிய காரிய உலகம்‌, உயிர்‌ ஆணவமல இருளினேடம்‌ 
விரவிகிற்பதால்‌ மயக்கத்தைச்‌ செய்யும்‌ மலமென்று கூறப்படு 
இன்றது. உயிர்கள்‌ மாயா காரிய உலகில்‌ வைத்து நல்வினை 
தவினைச்‌ செய்வதால்‌ விளையும்‌ மலம்‌ கன்ம மலம்‌ என்று 
கூறப்படும்‌; வினை கன்மமென்பன ஒரு பொருட்‌ சொற்கள்‌. 
இங்கனம்‌ மலம்‌ இருளோடும்‌ விரவிகிற்பகா யுள்ள அசத்‌ 
தாகிய மாயாகாரிய உலகமானது பல்‌ கோடி பகலவன்‌ ஒளி 
சேர்ந்த ஒளிக்கு மேற்பட்ட அகண்டாகாரப்‌ பேரொளியோடு 
கூடிய சத்தாகிய சிவத்தின்‌ முன்‌, பகலவன்முன்‌ இருள்‌ 
போலச்‌ சிறிதும்‌ விளங்காது அதனுள்‌ வியாப்பியமாய்‌ அடங்கு 
மென்பது மேற்கோளினாற்‌ போக்க பொருளாம்‌. 


இவ்வதிகரணத்தில்‌, சத்தாகிய சிவம்‌, ௮சத்தையறி 
யுமோ யறியாதோ என்பது ஐயப்பாடு, 


இணி ஆசிரியர்‌ தாம்‌ கூறிய மேற்கோளைப்பற்றிச்‌ 
சிவாத்துவிகசைவர்‌ கூறுகிற தடையுரைகளினால்‌ மாணாக்கர்‌ 
மலையாமற்பொருட்டு, சிவாத்துவிதசைவர்கொள்கையை மறுக்‌ 


கத்தொடங்குதன்றார்‌. 
தத கு ர 


ஆசிரியர்‌ மறுப்புரையை நாம்‌ அதற்கு முன்‌ அவ 
ருடைய கொள்கைகள்‌ இன்னவென்பதையும்‌ காம்‌ அறிதல்‌ 
வேண்டும்‌. 


தத்துவாதீத சமயமாகய சைவ சமயத்திற்குப்‌ புறம்பே, 
புறப்புறச்சமயம்‌, புறச்சமயம்‌, அகப்புறச்சமயம்‌, அகலக்‌ 
முறையே ஒன்றுக்கொன்று மேலாக 36 தத்துவங்களுக்கு உட்‌ 
பட்ட கிலைகளில்‌ வைத்துக்‌ கூறப்படுஞ்‌ சமயங்கள்‌ நால்வகைப்‌ 
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படும்‌. உலகில்‌ அவை எண்ணிக்கையில்‌ இருபத்துனான்கு சமயங்‌ 
களாகும்‌. உலகிலுள்ள மக்களுக்குப்‌ பலவாறாகச்‌ சமயங்களமை 
தல்‌, அவர்களுக்கு அவர்களுடைய மலப்பிணிப்பி னளவு அறிவு 
விளங்குதலின்மையா லும்‌, மலப்பிணிப்பி னீக்கத்தினளவு அறிவு 
விளங்குகலுண்மையாலுமாகும்‌. அவற்றுள்‌ சிவாத்துவித சைவர்‌ 
ஆறு அகச்சமய வாதிகளுள்‌ ஒருவர்‌. அவர்‌ சித்தாந்த சைவரோ 
டொப்ப இர்நூலில்‌ பொது அதிகாரம்‌ கூறுகிறபடி. பதி, பசு, 
பாச முப்பொருள்களின்‌ உண்மையையும்‌, இலக்கணத்தையும்‌, 
சீதிதுவங்களுக்குத்‌ தோற்ற ஒடுக்கங்களையும்‌, ஆன்மா அஞ்சவத்‌ 
தைப்‌ படும்‌ வேறுபாடுகளையும்‌ கூறினும்‌ பதிக்கும்‌, பசு பாசங்‌ 
கட்கும்‌ உள்ள வேற்றுமை குணகுணிகட்குத்‌ தம்முள்‌ வேற்றுமை 
போல உள்வேற்றுமையே யன்றிப்‌ புறவேற்றுமை யின்றென்‌ 
அம்‌, மரத்தின்‌ வியாப்பியமான கவடு கோடு முதலியன வெல்லாம்‌ 
மரமேயாமாறுபோலச்‌ சதசத்தாகிய பசுவும்‌, அ௮சத்தாயெ 
பாசமும்‌ சத்தெனெவே படுமென்றும்‌, : பதித்தன்மையின்‌ 
வேறாய்ப்‌ பசுவுக்கு அறியுக்தன்மை உண்டெனில்‌ பசு 
பதிக்கு வேறான தனித்த முதலெனப்பட்டு வழுவாமாகலின்‌, 
சத்தாயெ பதிப்பொருளே பசுவினிடமாக நின்று அறியுமென்‌ 
௮ம்‌, அனைத்துஞ்‌ சத்தாயவழிச்‌ சத்தின்‌ வேறாய்‌ அறியப்படும்‌. 
பொருள்‌ ஒன்றின்மையால்‌, அஃதறியுமாறு யாங்கன மெனக்‌ 
கேட்பின்‌ . புறவேற்றுமை இன்றாயினும்‌ உள்வேற்றுமையாஇ 
அசத்தாகிய பாச முண்மையின்‌, அதனை அ௮ஃதறிதல்‌ கூடும்‌ 
எனவுங்‌ கூறுவர்‌. அவர்‌ இறைவனது சிற்சத்தியும்‌ முதற்‌ 
காரணமாகும்‌ என்று சிற்சத்திக்குப்‌ பரிணாமங்கூறுதலால்‌, 
பரிணாமவாதி யென்றும்‌ கூறப்படுவர்‌. பதியினுடைய ஞானமா 
னது பசுவின்‌ பொருட்டுப்‌ பசுவினிடமாக நின்று அறியு 
மென்றும்‌ கூறுவர்‌. 


இம்முதலதிகரண த்தில்‌ ஆசிரியர்‌ கூறிய மேற்‌ 
கோளை மறுத்துச்‌ சிவாத்துவிதசைவர்‌ கூறும்‌ தடையுரை 
யாவது: 

“சத்தினிடத்து அசத்துப்‌. பிரகாசியாது” என்பதில்‌ 
அசத்துப்‌ பிரகாசியாது என்பதற்கு நீர்‌ ௮௪சத்துச்‌ சத்துக்கு 


க. ஆ. 9 
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வேறு பொருளாக அறுகரணும்படி. முனைத்து நில்லாது என்னு 
பொருள்‌ கூறுஇறிர்‌. கான்‌ இழே கூறுறெபடி இத்தாந்த நால்‌ 
களே சத்தாயே இவத்தின்முன்‌ அசத்தாகிய காரியவுலகம்‌, 
முனைத்துகிற்கச்‌ சத்து அதனை அறியுமென்று கூறுகின்றன. 
சிவஞானசித்தியார்‌ முதலாவது சூத்திரம்‌ 19-வது செய்யுள்‌. 


1. *தந்திரஞஷ்‌ சவனவன்றன்‌ சந்கிதிதன்னி னின்றே' 
என்று கூறுதலினலே இவசத்திமின்முன்‌ காரணரூபமாயெ 
மாயையிலிருந்து காரியரூுபமாயெ உலகம்‌ கோன்றுமெனவும்‌, 


2, இவப்பிரகாசம்‌ முதலாவது சூத்திரம்‌ இரண்டாவது 


செய்யுள்‌ “கூடு மொளிவளர்‌ குடிலை மாயை மேவி! என்று 
கூறுதலினுலே இவசத்தியின்முன்‌ அதன்‌ சங்கற்பத்தினாலே 
பராசத்தி முதலிய அஞ்சு சத்திகளும்‌ சுத்தமாயையிற்‌ பதிதலி 
லே சத்த ரூபமாயெ நாதவிந்துக்களும்‌, அர்த்தரூபமாயெ 
சிவதத்துவமும்‌ சத்திதத்துவமும்‌ விந்துவிலிருக்து சாதாக்யெ 
தத்துவமும்‌ தோன்றுமெனவும்‌, 


3. சிவஞானபோதம்‌ முதலாவது சூத்திரம்‌ இரண்டாமதி 
கரணம்‌ இரண்டாவது வெண்பா 19-வது செய்யுள்‌, “தாரகமா 
மத்தன்றாள்‌ கிற்றல்‌'' என்று கூறுதலினாலே அத்தன்‌ தாளாகிய 
அருட்சத்தி மாயைக்குத்‌ தாரகமாகு மெனவும்‌, 


4. சிவஞான சித்தியார்‌ இரண்டாவது சூத்திரம்‌ ௦3-வது 
செய்யுள்‌ “விமலனுக்கோர்‌ சத்தியாய்‌” என்று கூறுதலினலே 
மாயை சத்தாகிய சிவனுக்கு ஓர்‌ சத்தி யெனவும்‌, 


5. சிவஞான சித்தியார்‌ 5-வது சூத்திரம்‌ ஏழாவது 
செய்யுள்‌ “உலகமே யுருவமாஃ' என்று கூறுதலினாலே உலகஞ்‌ 
சத்தாகிய சிவத்தினுடைய உருவமெனவும்‌ (திருமேனி), 

பன்‌ சிவஞான சித்தியார்‌ ௧-ம்‌ சூத்திரம்‌ 50-வது செய்யுள்‌ 
“அத்துவா மூர்த்தியாக” என்னு கூறுதலினாலே ஆன அத்து 
வாக்களும்‌ சிவத்தினுடைய வடிவங்களெனவும்‌, 
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7. திருநாவுக்கரசு சுவாமிகள்‌ பாடிய :*இருகிலனாய்தீ 
தீயாகி நீருமாக' என்ற முதற்குறிப்பையுடைய திருத்தாண்டகப்‌ 
பாட்டுக்‌ கூறுறெபடி. மண்‌, நீர்‌, தீ, வளி, வெளி, ஞாயிறு, 
திங்கள்‌, உயிர்‌ ஆதிய எட்டும்‌ சத்தாகிய சிவத்தினது வடிவங்க 
ளெனவும்‌ பெறப்படும்‌. 


மேலே குறிப்பிட்ட 1, 2 செய்யுட்கள்‌. சிவசத்தியின்‌ 
முன்னர்க்‌ காரிய உலகங்களாகய அசத்துத்‌ தோன்று மென்று 
கூறியிருக்கவும்‌, அதற்கு மாறாக நீர்‌ சத்தின்முன்‌ அசத்து 
முனைத்துகின்று பிரகாசியாது என்று கூறியது பொருந்தாது. 


8 லும்‌, 4 லும்‌ குறிக்கப்பட்ட செய்யுட்கள்‌, முறையே 
சத்தாகிய சவசத்தியானது மாயைக்குக்‌ தாரகமெனவும்‌, சிவ 
மாய சத்துக்கு மாயை ஓர்‌ சதீதியெனவுங்‌ கூறுகின்றன. 
மாயைக்குத்‌ தாரகமாயிருக்கிற சத்து மாயையின்‌ காரியமாகிய 
அசத்தை எங்கன மறியா திருக்கும்‌? அவ்வாறே சத்துத்‌ தனக்குச்‌ 
இற்சத்தியாயிருக்கிற மாயையின்‌ காரியமாகிய அசத்தை 
எங்ஙனம்‌ அறியாதிருக்கும்‌? அங்ஙனம்‌ அறியாதிருக்குமென்பது 
பொருந்தாது. 


5,6, 1ல்‌ குறிப்பிடப்பட்ட செய்யுட்கள்‌, சத்துக்கு அசத்‌ 
தாயெ காரிய : உலகமும்‌, அக்காரிய உலகிலுள்ள அத்துவாக்‌ 
களும்‌, மண்‌ முதலிய ஐந்து பூதங்களும்‌ வடிவங்களென்று கூறி 
யிருக்கவும்‌, சத்தாகிய சிவம்‌ தனக்கு வடிவங்களாயிருக்றெ 
அசத்தாரய காரிய உலகத்தையும்‌ அவ்வுலகிலுள்ள அத்து 
வாக்களையும்‌ ஜந்து பூதங்களையும்‌ அறியாது. என்று சித்தாந்த 
உண்மைக்கு மாறாக நீர்‌ கூறுவது பொருந்தாது, மேலே நான்‌ 
கூறியவாறு சத்து அசத்தை யறியாது என்பது சித்தாம்த 
நூல்களிற்‌ கூறப்பட்ட உண்மைகளுக்கு மாறாக யிருப்பதா லும்‌ 
மாயாவாதி கூற்றாய்‌ முடியுமாதலாலுஞ்‌ செல்லாது. ஆதலால்‌ 
சத்தின்‌ முன்‌ யாவையுஞ்‌ சூனியமென்று கூறுவது அவகித்‌ 
தாந்தமாக முடியும்‌. கரன்‌ முடிவாகக்‌ கூறுவது என்னவெனில்‌ 
மிகுந்த அறிவுடைய சத்தாயெ சிவமானது தனித்த பொரு 
ளல்லாத உயிரின்‌ பொருட்டு உயிரினிடத்தில்‌ பாசமாகிய கருவி 
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கரணங்களினின்று அறியுமென்பது. சிவொத்துவித சைவர்‌ கூறிய 
தடைஉரைகளைக்‌ கேட்ட ஆசிரியர்‌ அதனை மறுத்து அடியில்‌ 
வருமாறு கூறித்‌ தமது மேற்கோளை நிலை காட்டுகின்றார்‌. 


இவத்தோடு இயைந்து நிற்கிற இவசத்தியின்‌ சந்நிதியில்‌ 
அச்சத்தியின்‌ சங்கற்பத்தால்‌ மாத்திரம்‌ அசத்தாகிய உலகம்‌ 
தொழிற்படுமென்பது 1, 2ல்‌ குறிப்பிட்ட செய்யுட்களின்‌ 
பொருளேயன்‌ ர), நீர்‌ கூறியவாறு சத்து அசத்தை யறியும்‌ 
என்பது பொருளன்று. சக்கிதி, முன்‌, என்பன ஒரு பொருட்‌ 
சொற்கள்‌. சக்கிதி என்பது இவசத்தி அவ்வக்காரியங்களில்‌ 
உன்முகமாதலாகய சங்கற்பமேயன்‌ றி நீர்‌ கூறும்‌ அபிமுக 
மாத்திரையன்று (Presence). 


மலப்பிணிப்புச்‌ இரிதுமின்‌ ரி எங்கும்‌ நிறைந்து வியாபக 
மாயிருக்கிற இவசத்தியானது எல்லாப்‌ பொருள்களையும்‌ ஒருங்கே 
அறிவதன்றி மலப்பிணிப்புள்ள ஈம்மனோர்‌ உலஈப்‌ பொருளை 
ஒன்றொன்றாகச்‌ சுட்டியறிதல்‌ போல ௮அசத்தையறியாது என்பது 
நாம்‌ கூறிய மேற்கோளின்‌ பொருளாகும்‌. - 


அறியாது என்பதற்குப்‌ பொருள்‌ அழுந்தி அறிந்து 
௮னுபவியாது என்பதே யாதலின்‌ தானே பேரின்பப்‌ பொரு 
ளாயிருக்கிற சத்தாகிய சிவமானது அசத்தையறிந்து உலக 
சிற்றின்ப மனுபவிக்கு மென்பது சிறிதும்‌ பொருந்தாது. 


“ மன்னுலவென்‌ சர்நிதியில்‌ மற்தலகஞ்‌ சேட்டித்த 
தென்னும்‌ மறையின்‌ இயல்மறக்தாய்‌ - சொன்னவன்‌ 
கண்ணா வளம்வினையாற்‌ கண்டறிந்து நிற்குங்காண்‌ 
எண்ணான்‌ வெனச,த்தை இன்று '' 


என்ற ஐந்தாவது சூத்திரம்‌ இரண்டாவது வெண்பாவில்‌ இவன்‌ 
சக்கிதியில்‌ உலகம்‌ தொழிற்படுதலும்‌ சிவன்‌ அ௪சத்தையறிர்து 
௮னுப்வியான்‌ என்பதும்‌ தெளிவாய்க்‌ கூறப்பட்டிருத்‌ தலையுங்‌ 
கண்டு உண்மையறிவீராக. 
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மூன்‌ நினாலே மாயையானது அதன்‌ காரண நிலையில்‌ 
சத்தாயெ சிவத்தினது உடைமைப்‌ பொருளாய்‌ அதன்‌ 
வியாபகத்து ளடங்டியிருக்குமென்‌ ற உண்மை பெறப்படுவதன்‌ நிச்‌ 
சத்து அசத்தை யறியுமென்பது பெறப்படாது. மேல்‌ 1 லும்‌ 
2 லும்‌ கூறியவாறு சிவசத்தியான து கரணத்தாலன்‌ றித்‌ தனது 
சங்கற்பத்தால்மட்டும்‌ இர்தக்‌ காரணகிலையிலுள்ள மாயையி 
லிரும்து. காரிய உலகத்தைப்‌ படைக்கின்றது. சங்கற்பத்தால்‌ 
படைத்த லென்பது “இது இப்படி ஆகுக! என்று நினைத்த 
மாத்திரத்திலேயே படைத்தற்‌ ரொழில்‌ நிகழ்வது. எங்கும்‌ 
நிறைந்து வியாபகமாயிருக்கிற சிவசத்தி தனக்குள்‌ வியாப்பிய 
மாயடங்கியிருக்கிற மாயையை அதற்கு வேருய்‌ கின்று அறியு 
மென்று நீர்‌ கூறுவது பொருந்தாது. 4 னாலே, நீர்‌ உம்முடைய 
கொள்கைப்படி. மாயை சத்தாகிய சிவத்துக்குச்‌ சத்தியென்று 
நினைத்துக்‌ கூறியதற்குத்‌ தாற்பரியம்‌. பரிக்கிரகசத்தி யென்ப 
தாம்‌. பரிக்கிரகசத்தியாவது வேண்டும்போது உபயோ'௫த்துக்‌ 
கொள்ளப்படுஞ்சத்தி. இதில்‌ மாயையோடு சித்சத்தியும்‌ காரியமா 
மென்று கூறுவதினாலே, அச்சிற்சத்திக்குப்‌ பரிணமைங்கூறி 
அசத்தாகிய காரிய உலகம்‌ உண்டாகிறது என்று கூறுகின்‌ நீர்‌. 
இவத்தைவிட்டு நீங்காத அருளாகிய சிற்சத்திக்குப்‌ பரிணாமங்‌ 
கூறுதல்‌ பொருந்தாது. ஆதலின்‌ நீர்‌ மூன்றினாலும்‌ கான்னொ 
லும்‌ கூறிய தடை உரைகள்‌ சித்தாந்த உண்மைக்கு மாறானவை 
கள்‌. ஆதலின்‌ அவை செல்லா. 5,6, 1ல்‌ கூறுகிறபடி சத்தாகிய 
சிவத்துக்கு உலகமும்‌ (உடலும்‌), அத்துவாக்களும்‌, ஐந்து பூதங்‌ 
களும்‌ வடிவங்களென்றது, சிவம்‌ தனது பொது இயல்பு நிலையில்‌ 
அவற்றோடு கிறைவுற்றுக்‌ கலந்து எல்லாமாக நிற்றலானும்‌, 
அவை அல்லனாம்‌ நிற்றலானும்‌ சடசித்துக்களை யெல்லாம்‌ இயக்கி 
உடனுமாய்‌ நிற்றலானும்‌ உயிர்க்குயிராய்‌ கின்று செத்துப்‌ 
பொருளையும்‌ அசித்துப்பொருளையும்‌ இயக்கியும்‌, அறிவித்தும்‌, 
ஐந்தொழில்‌ செய்தற்‌ பொருட்டாகும்‌. சிவம்‌ உயிர்களை அறி 
வித்தும்‌, இயக்கியும்‌ நிற்பதோடு இவ்வடிவங்களிலும்‌ நிறைந்து 
நின்று இயக்கவில்லையானால்‌ உயிர்களுக்கு அவ்வடிவங்களிடத்து 
உலகபோகம்‌ நுகர்தல்‌ உண்டாகாது. உலகபோக நுகர்தல்‌ 
உண்டாகி உயிர்களுக்குப்‌ பேரின்பகிலை யடைதற்குப்‌ படி 
முறையில்‌ பக்குவம்‌ வருவித்தலாகிுய திரோதான சத்தியின்‌ 
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தொழில்‌ நிகழாது. ஆதலின்‌ திரோதான சத்தியால்‌ அவற்றோ 
டீளதரயே இயைபு கோக்க அத்துவா முதலியனவும்‌ ன 
கூறுதல்‌ உபசாரமேயாம்‌. சிவஞான சித்தியார்‌ கம்‌ சூத்திரம்‌ 
55 வது பாட்டு, சிவம்‌ மாயாகாரிய உலகத்தில்‌ வியாபகமாய 
நிறைந்து நிற்பினும்‌ . அதனால்‌ சிறிதும்‌ விகாரமடையா து; ஆலை 
யினாலே சத்தாகிய சிவம்‌ தனக்கு ளடங்கெயிருக்றெ அசத்தாகிய 
காரிய உலகத்தை வேராக நின்று அறியுமாறில்லை என்னும்‌ 
மேற்கோள்‌. சாதிக்கப்பட்டதே யன்றி, நீர்‌ கூறுஇறபடி. மாயா 
வாதிமதமாக முடியாது. 


ஆசிரியர்‌ கூறிய மறுப்புரையைக்‌ கேட்ட சிவாத்துவித 
சைவர்‌ .மேற்கோனைப்பற்றி ஆசங்கித்து மறுபடியுங்‌ கூறுவதா 
வது:- நீர்‌ சிவம்‌ வியாபக அறிவுப்‌ பொருளென்று கூறியது 
ஒக்குமாயினும்‌ அது அசத்தாகிய உலகத்தையும்‌ அறியுமென்று 
ஏன்‌ கூறுதலாகாது. வியாபக அறிவாகிய பேரறிவில்‌ அசத்‌ 
தாயெ உலகத்தையறிதற்கு ஏதுவாகும்‌. சுட்டறிவாயெ கிற்றறிவு 
அடங்குதலாலே, வியாபக அறிவுடைய சாத்தாயெ சிவம்‌ ௮௪த்‌ 
தாகிய உலகத்தையும்‌ அறியுமென்பது பொருந்தும்‌. 


சிவாத்துவிக சைவர்‌ கூறிய ஆசங்கை யுரையைக்‌ கேட்ட 
ஆசிரியர்‌, அவ்வாசங்கையை நீக்கி மேற்கோளைச்‌ சாதித்தற்குக்‌ 
கூறிய ஏது “மெய்மிடைத்துப்‌ பொய்‌ அப்பிரகாசமாய்‌ திற்ற 
லான்‌?” என்பது. ஏதுவின்பொருள்‌ - மெய்‌ யென்பது இங்கே 
மெய்யறிவையும்‌, பொய்‌ என்பது பொய்யறிவையும்‌ ஏற்புழிக்‌ 
கோடலாற்‌ குறிக்கின்றன. அவ்வாறு கொள்ளாக்கால்‌ சூத்திர 
முதலதிகரண மேற்கோளில்‌ “யாவையுஞ்‌ சூனியம்‌ சத்தெதிர்‌'? 
என்னும்‌ ஏதுவைத்‌ திரும்பக்‌ கூறுவதாக இவ்வேதுவினாற்‌ 
பயனென்‌ அமில்லாமற்‌ போகும்‌. மெய்யறிவென்பது எக்காலத்தும்‌ 
ஒருதன்மைப்பட நிலைபெறுவதாய்‌ யாதொரு அருவியும்‌ 
வேண்டாது எவற்று௮ு மறிவிக்கப்படா அ, எவற்றினையும்‌ ஒருங்கே 
அறிச்தாங்கறிவதாய்த்‌ தானேயறியும்‌ சிவத்தினது இயற்கை 
யறிவு. பொய்யறிவென்பது இடையே தோன்றிச்‌ சிலகால 
முளதாயிருக்து, பின்‌ மறைவதாய்‌, தானே யறியாது சிவத்‌ 
இனால்‌ கருவிகளைத்‌ துணைக்கொண்டு அறிவிக்க அறியும்‌ அறிவு. 
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மெய்யினிடத்து இயற்கையறிவு பிரகாரிக்கும்பொழுது 
அப்பிரகாசமாய்‌ நிற்றல்‌ விளங்கிறிற்றலின்மை; அதாவது 
இயற்கை - அறிவோடொப்ப ஒருங்கு நில்லாமை. சத்தாகிய 
இவத்தினது இயற்கைய றிவு விளங்கும்பொழுது தனோடொப்ப 

அ, இயற வு கு ழு கனா 

அசத்தாகிய காரிய உலகத்தை அறிதற்கேதுவாயெ ஆன்மா 
வின்கண்‌ விளங்கும்‌ சேர்க்கையறிவு அதனுள்ளடங்கி நிற்ப 
தன்றி முனைத்துகின்று விளங்காது என்பது ஏதுவினாற்‌ 
பெறப்படும்‌ பொருள்‌. 


ஆசிரியர்‌ இந்த ஏதுவினால்‌ தமது மேற்கோளைச்‌ சாதித்‌ 
தற்குச்‌ சிவொத்துவித சைவரை மறுத்துக்‌ கூறுமுறையாவ து:- 
நீர்‌ இயற்கையறிவாய பேரறிவில்‌ சேர்க்கையறிவாயெ சிற்‌ 
றறிவு அடங்குமென்னு மயங்கியறிந்து கூறுகின்‌ நீர்‌. அமாதி 
முத்தனுயெ சவதக்தினது இயற்கை யறிவாயெ பேரறிவு எல்லை 
யில்லாதது, அதில்‌ அடங்காத பொருள்‌ ஒன்று மில்லை. அப்‌ 
பேரறிவுக்குள்‌ அடங்காது பசு பாசங்க ளிருக்குமாயின்‌ சிவத்‌ 
துக்கு அவற்றை அடக்கி ஆளும்‌ முழுமுதற்றன்மை உண்டா 
காது, மேலே கூறியபடி பேராற்றலுடைய இயற்கையறிவாகிய 
பேரறிவு காலம்‌, இடம்‌, காரண காரிய முறைமை ஆயெ இவை 
கட்குட்படாமல்‌ கடந்துகிற்பகால்‌ எல்லைஉடையது அன்று. 
சேர்க்கை யறிவாயெ. சிற்றறிவே, காலம்‌, இடம்‌, காரண காரிய 
முறைமை ஆரிய இவற்றை ஆதாரங்களாக உடைய அளவுக்‌ 
குட்பட்டுப்‌ பலவாறான மலப்பிணிப்புக்களையுடைய ஆன்மாக்‌ 
களுக்கு அவர்களுடைய மலப்பிணிப்பு நீங்யெ அளவு விளங்கு 
தலால்‌, அச்சேர்க்கையறிவுக்குப்‌ பலவாறான எல்லைகள்‌ உண்டு. 
எல்லையில்லாத பேரறிவில்‌ பலவாறான எல்லைகளையுடைய சிற்‌: 
றறிவு எங்ஙனமடங்கும்‌? மேலும்‌ ஆன்மாத்‌ தனது பொது 
இயல்பு நிலையில்‌ ௮அசத்தாயெ உலகத்தைச்‌ சார்ந்து அதன்‌ 
வயமாய்‌ கின்று, ஐம்பொறி மனமுதலிய கருவிகளை தீ துணையாகக்‌ 
கொண்டு அறியும்‌ சுட்டறிவால்‌, வேறாய்‌ கின்று சுட்டுப்பொருள்‌ 
களை அறியும்‌. ஆன்மாத்‌ தனது சிறப்பியல்பு நிலையில்‌ உலகத்தை 
யும்‌ ஐம்பொறி முதலிய கருவிகளையும்‌ முற்றிலும்‌ விட்டு அருக) 
துணைக்கொண்டு சிவத்தைச்‌ சார்ந்து அதன்‌ வியாபக அறிவுக்‌ 
_ குள்ளடங்‌இ அதனோடத்துவிதமாய்‌ ஒன்றுபட்டு நின்று உணரும்‌ 
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மெய்ய றிவால்‌ முப்பொருள்களின்‌ திறப்பியல்புகளை யறிந்து 
முத்தியடையும்‌, இற்றறிவு ஆன்மாவுக்குக்‌ கருவிகளால்‌ விளங்கு 
வது. பேரறிவு அருளால்‌ விளங்குவது. இகனால்‌ சேர்க்கையறி 
வாகிய இற்றறிவு மலம்‌ நிங்யெ அளவு பெருகப்‌ பெருக 
விளங்குதலானது ஆன்மா ஐம்பொறி. முதலிய சருவிகளைவிட்டு 
அருளைக்‌ கருவியாகக்‌ கொள்ளுவதற்குப்‌ பக்குவம்‌ வருவிக்குமே 
யன்றி ஆன்மாவின்‌ சிற்றறிவு பேரறிவாகப்‌ பெருகி விளங்க 
மாட்டாது என்பது நன்கு புலனாகும்‌, சிற்றறிவு வேறு, பேரறிவு 
வேறு, பேரறிவுடைய தவத்துக்கு சிற்றறிவு வேண்டப்படுவதே 
இல்லை. சகலகிலையில்‌ சிற்றறிவுடைய ஆன்மாவுக்கே சுத்த 
நிலையையடைந்து விளங்கும்‌ பேரறிவு மூத்தியின்‌ பொருட்டு 
வேண்டப்படுவதாகும்‌. இங்கனம்‌ சிற்றறிவாயெ சேர்க்கையறிவு, 
பேரறிவாகிய இயற்கையறிவி லடங்காது. ஆதலின்‌ சத்தாகிய 
சிவம்‌, அசத்தாகிய உலகத்தை யறியுமென்று நீர்‌ கூறுதல்‌ 
செல்லாது என்று அறிச்து மேற்கோளின்‌ உண்மையை அறி 
வீராக. 


ஆசிரியர்‌ கூறிய மறுப்புரையைக்‌ கேட்ட இவாத்வித 
சைவர்‌ பின்னும்‌ மேற்கோகா ஆசங்‌இத்துக்‌ கூறுவதாவது: 
சத்தாயெ சிவம்‌ தனக்கு ௮அசத்தாயெ உலகத்தை யறிதற்கு 
ஏதுவாகிய சுட்டறிவு இல்லாமையால்‌ அசத்தாகிய உலகத்தை 
அறியாது என்று கூறின்‌; முற்றுணர்வுடைய சிவத்துக்கு 
சுட்டறிவின்மை குறைபரடுடைமை யாதலாயெ குற்றமாகும்‌ 
என்பது. 


சிவாத்துவித சைவர்‌ கூறிய ஆசங்கையுரையைச்‌ கேட்ட 
ஆசிரியர்‌ சட்டுணர்‌ வின்மை முற்றுணர்வுடைய சிவத்துக்குக்‌ 
குற்றமாகாது என்று தமது மேற்கோளின்‌ ஏதுவை வலியுறுத்து 
தற்கு ஒர்வெண்பாவினு”லே உதாரணங்‌ கூறுகின்றார்‌ 


“அன்னிய மிலாமை யரற்கொன்‌ அணர்வின்றாம்‌ 

அன்ணிய௰ி லான்‌அசத்தைக்‌ காண்குவனேல்‌--அன்னி௰மாச்‌ 
காணா ன்‌அவன்முன்‌ கதிர்முன்‌ இருள்போல ்‌ 
மாணா அசத்தின்மை மற்று?! 
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பதவுரை: அன்னிய மிலாமை - தன்னுள்‌ வியாப்பிய 
மான பசு பாசங்களோடு வேற்றுமையின்‌ ரர உடனாய்‌ நிற்றலை 
யுடைய; அரற்கு - பதியாகிய முதல்வனுக்கு; ஒன்று உணர்வு - 
சுட்டியறியக்‌ இடப்பதாகிய ஏகதேச அறிவு; இன்றாம்‌ - இல்லை 
யாம்‌; (ஆகலான்‌) அன்னியம்‌ இலான்‌ - வேற்றுமையின்‌ றி 
உடனாய்‌ நிற்றலே யுடைய பதியாஜிய முதல்வன்‌; ௮சத்தைக்‌ 
காண்குவனேல்‌ - அசத்தாகிய உலகத்தை அறியலுறுவானாயின்‌; 
அன்னியமாக்‌ காணான்‌ - அறிம்தாங்கு ௮றிவனன்‌ றி வேறாகக்‌ 
சுட்டியறிவானல்லன்‌ ; கதிர்முன்‌ இருள்போல - ஞாயிற்றின்முன்‌ 
இருள்போல; அவன்முன்‌ - அப்பதியாய்யெை முதல்வன்‌ எதிர்‌; 
மாணா அசத்து - மன்மையில்லாக அசத்தாகிய உலகம்‌; 
இன்மை - விளங்கி நில்லாது ஆகலான்‌. 


மாணாமை - மாட்சியில்லாமை. அதாவது வியாபக அறி 
வுக்கு விடயமாகாமை. அது ஈண்டு உலகம்‌ வியாபக அறிவாகிய 
பேரறிவிற்கு அதனாலறியப்படும்‌ மாட்சிமை யில்லாமையைக்‌ 
குறித்து கிற்றலால்‌ மாணா அசத்து என்பதற்கு கன்மையில்லாத 
அசத்தென உரை செய்யப்பட்டது, இன்மை - ஈண்டு விளங்‌ 
காமை குறித்து நின்றது. உண்மைக்கு எதிர்மறை யன்று. 
மற்று - ௮சை. கதிர்‌ என்பது கதிரையுடைய ஞாமயிற்றையும்‌, 
உணர்வு என்பது உணர்வால்‌ உணரப்படுவதையுங்‌ குறித்தலால்‌ 
ஆகுபெயர்கள்‌. கதிர்முன்‌ இருள்‌ என்பது ஞாயிற்றின்‌ முன்‌ 
இருள்‌ முனைத்து நில்லாது என்பதைக்‌ குறிக்கிற ஒருபுடை 
உவமை. இன்மைகுறிக்கும்‌ முற்றுவமையன் று. 


கருத்துரை: ஞாயிற்றின்முன்‌ இருள்‌ விளங்கத்தோன்‌ 
ருதவானு போலப்‌ பதியாகிய முதல்வன்முன்‌ ௮சத்தாடிய்‌ 
உலகம்‌ விளங்கித்‌ தோன்றாமல்‌ அடங்டிக்கிடக்கு மாதலால்‌ 
அசத்தாகிய உலகத்தைப்‌ பதியாகிய முதல்வன்‌ சட்டியறயான்‌. 


மேலே கூறிய உதாரண வெண்பாவினால்‌ ஆசிரியர்‌ 
சிவாத்துவித சைவருக்கு மேற்கோள்‌ ஏதுவை வலியுறுத்திக்‌ 
கூறுவதாவது:- அசத்தாகிய நிலையில்லாத உலகம்‌ சிவத்தினது 
வியாபக அறிவுக்குள்‌ அடங்கி யிருப்பதன்றி அவ்வறிவுக்குப்‌ 


த. ஆ. 10 
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புறம்பாக உளதாகா து. உலகம்‌ சிவத்தின து வியாபக ௮ றிவுக்குப்‌ 
புறம்பே மீருக்குமாயின்‌ அச்சிவத்துக்கு அவ்வுலகத்தை ஆளும்‌ 
முழுமுதற்றலைமை யில்லாமற்போகும்‌. நீர்‌ கூறும்‌ சுட்டி 
வென்பது வேராக நின்று அறியப்படும்‌ குறைபாடுடைய அறி 
வாதலால்‌ தனக்குள்‌ வியாப்பியமாய்‌ அடங்கியிருக்கும்‌ அசத்‌ 
தாயெ உலகத்தை “அங்கெ கெனாதபடி எங்கும்‌ பிரகாசமாய்‌”! 
நீக்கமற நிறைந்திருக்கும்‌ சிவம்‌ அவ்வுலகத்தை வேறாக நின்று 
அறியாது: ஆதலால்‌ மலப்பிணிப்புச்‌ சிறிது நீங்குதலால்‌, 
ஆன்மாவுக்குச்‌ சகல நிலையில்‌ விளங்குஞ்‌ சுட்டறிவு அமாதி 
மலமுத்தத்‌ தன்மையுடைய சிவத்துக்கு இல்லாமலிருப்பது 
அவனது அருளாகிய இயற்கைக்‌ குணமாய்‌ மேம்பாடாவதன்றி 
நீர்‌ கூனுவதபோலக்‌ குறைபாடுடையது ஆக மாட்டாது. இங்கனம்‌ 
வெண்பாவிற்‌ கூறப்பட்ட உதாரணத்தினாலே மேற்கோளின்‌ 
ஏது வலியுறுத்தப்பட்டது. 


இங்கனம்‌ மேலே கூறியவாறு முதலதிகரணத்தில்‌ 
ஆசிரியர்‌ கூறுகிற 1 மேற்கோள்‌, 2 அதன்கண்‌ ஐயப்பாடு, 
3 சிவாத்துவித சைவர்‌ மேற்கோளை ஆசங்கித்துக்‌ கூறும்‌ 
கொள்கை, 4 அக்கொள்கையை மறுத்து ஏதுவினாற்‌ சாதிக்கும்‌ 
சித்தார்த உண்மை, 5 அவ்வுண்மைக்கு உதாரண வெண்பா 
வினாற்‌ கூனும்‌ இயைபு ஆகிய இவ்வைந்து உறுப்புக்களும்‌ 
ஒன்றன்பின்‌ ஒன்று முறையாகக்‌ கூறப்பட்டமை யறிக. 


' இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 


சத்திரத்தில்‌ அசத்து இலது என்று கூறப்பட்ட 
இரண்டாவது அதிகரணத்தைப்‌ பதச்சேதஞ்‌ செய்தும்‌, தொக்க 
கிற்திற அறிவென்ற சொல்லை வருவித்துரைத்தும்‌ எடுத்துக்‌ 
கொண்ட மேற்கோள்‌ ௮சத்தினுக்கு உணர்வின்று என்பது, 
அதன்‌ பொருள்‌, ௮சத்தென்பது - இங்கே உயிர்‌ பெத்தஙிலையில்‌ 
அறிதற்குக்‌ கருவியாக விளங்கும்‌ தத்துவப்‌ பிரபஞ்சத்தை; 
ஏனைய பிரபஞ்சத்திற்கு அறிவு உண்டென்று கூறுவாரில்‌ 
லாமையின்‌. (உணர்வு என்பது அறிவு. இன்றென்றது இல்லை.) 
பிரபஞ்சம்‌ . உலகமென்பன ஒரு பொருட்‌ சொற்கள்‌. . உயிர்‌ 
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அறிதற்குச்‌ சாதனமாய்‌ விளங்கும்‌ கருவி கரணங்களுக்கு அறி 
வில்லை என்பது மேற்கோளின்‌ பொருள்‌. 


இவ்வதிகரணம்‌ சிவசங்கராந்தவாதிமதம்‌ பற்றி நிகழும்‌ 
கடாவை ஆசங்டித்து இரண்டாங்‌ கூற்றிற்‌ போந்த ஏது 
வைக்கண்ணழித்து உரைத்து மேற்கொள்ளுதலைக்‌ கருதியது. 
சிவசங்கராந்தவாதி என்பர்‌ மேலே கூறியவாறுள்ள ஆறு அகச்‌ 
சமயவாதிகளுள்‌ ஒருவர்‌. அவர்‌ முதலதிகரண த்தின்‌ மேற்கோளை 
ஒப்புக்கொள்வாராயினும்‌, இவ்வதிகரணத்தின்‌ மேற்கோளை 
ஆசங்கித்து உரைக்கின்றார்‌. அவர்‌ ஆசிரியர்‌ கூறிய மேற்கோளை 
ஆசங்கித்துக்‌ கூறும்‌ தடையுரையாவது:- பெத்த நிலையில்‌, 
விகாரமின்றி நிற்கிற ஆன்மசன்னிதியில்‌ விளக்கின்முன்‌ 
கண்ணொளி பொருளைக்‌ காண்பதுபோல அசத்தாகிய கருவி 
கரணங்கள்‌ உலக விடயங்களை அறியும்‌. அதுபோல முத்தி 
நிலையிலும்‌ கண்ணாடியின்‌ முன்‌ அதன்‌ நிழலுக்குப்‌ பிரகாச 
முண்டாவது போல, ௮க்கரணங்களே சிவகரணங்களாக மாறி 
விகாரமில்லாக ஆன்ம சன்னிதியில்‌ சத்தாகிய சிவத்தையறியும்‌. 
பதிஞானம்‌ பசு ஞானம்‌ ஏன்று கூறுதல்‌ போலப்‌ பாச 
ஞானமும்‌, அவற்றோடொப்பச்‌ சித்தாந்த நூல்களிற்‌ கூறப்பட்‌ 
டிருக்கவும்‌ பாசமாகிய கரணங்களுக்கு ஞானம்‌ அறிவு இல்லை 
என்றல்‌ பொருந்தாது. எனச்‌ சிவசங்கரொற்தவாத சைவர்‌ மேற்‌ 
கோளை ஆசங்கித்துக்கூறிய தடையுரையைக்‌ கேட்ட ஆசிரியர்‌ 
அதனை ஓர்‌ ஏதுவினால்‌ மறுத்துக்‌ கூறுகின்றார்‌. “அதுதான்‌ 
நிரூபிக்க லின்றாகலான்‌” என்பது ஏது. அ௮துவென் பது அசத்‌ 
தினது உணர்வைக்‌ குறிக்றெது. ள்‌ 


நிரூபிக்கில்‌ - ஆராய்க்துபார்தீதால்‌. இன்று - இல்லை. பாச 
ஞானமென்றுகூறுதலால்‌, மேலீடாய்ப்பார்த்தால்‌ பாசமாகிய 
கரணங்களுக்கு ஞானமாகிய அறிவு உளதுபோலத்‌ தோன்‌ 
மினும்‌ அண ஆராய்ந்துபார்த்தால்‌ பாசத்துக்கு - அறிவு 
இல்லை என்பது தெரியவரும்‌ என்பது ஏதுவின்‌ பொருளாகும்‌. 


மேலேகூறியவாற்றால்‌ நீர்‌ மேற்கோளை ஆசங்‌இத்துக்‌ 
கூறிய தடை உரை சிறிதும்‌ பொருந்தாதா நாம்‌ கூதிய 
மேற்கோளின்‌ உண்மையே கிலைநாட்டப்பட்டதென்று அறிக. 
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பாசத்துக்கு ஞானம்‌ உள்ளதுபோலத்‌ தோன்றி இல 
தாதல்‌ யாங்கன மென்னும்‌ ஆசங்கையை உவமை முகத்தால்‌ 
நீக்கி அதனை வலியுறுத்தற்கு எடுத்துக்காட்டும்‌ உதாரணம்‌:- 


பேய்த்தேர்‌6 ரென்றுவரும்‌ பேதைக்கு மற்றணைந்த 
பேய்த்தே சத்தாகும்‌ பெற்றிமையின்‌ - வாய்த்ததனைக்‌ 
கண்டுணர்வா ரில்வழியிற்‌ காணு மசத்தின்மை 


கண்டுணர்வா ரில்லதெனக்‌ காண்‌. 


பதவுரை: பேய்த்தேர்‌ - முதுவேனிற்‌ காலத்து நண்‌ 
பகலில்‌ பாலை நிலத்திற்‌ காணப்படுவதாயெ கானலை; நீர்‌ 
என்றவரும்‌ - நீர்‌ என்று கருதி அதனை உண்ணவருகின்‌ ற; 
பேதைக்கு “நீர்‌ வேட்கையை யுடைய மடவோனுக்கு; மற்று 
௮ணைந்த பேய்த்தேர்‌ - அதனை அடுத்தபொழுது தன்னாலடையப்‌ 
பட்ட அக்கானல்‌; அசத்தாகும்‌ பெற்றிமையின்‌ - நீராக்தன்மை 
யின்றிப்‌ பொய்யாக்தன்மை போல; வாய்த்து - குரவன்‌ அறி 
வுறுக்கும்‌ உபதேச மொழி கிடைத்து; அதனைக்‌ கண்டுணர்வார்‌, 
இல்வழியின்‌ - அவ்வசத்தினியல்பை ஆராய்ந்தறிவார்‌ இன்றி 
அறிய மாட்டாதார்‌ உள்வ்ழி; அசத்து இன்மை - அவர்க்கு 
அதன்கண்‌ அறிவுள்ளதாய்‌ மதிக்கப்படும்‌ சத்தாக்தன்மையே; 
காணும்‌ - காணப்படும்‌; கண்டுணர்வார்‌ - அவ்வுபதேச மொழி 
கிடைத்து அதனியல்யை ஆராய்ச்தறிய வல்லார்க்கு; இல்லது 
எனக்காண்‌ - அவ்வசத்து அறிவில்லதேயாம்‌ என்று அறிவாயாக. 


கறிப்பு:-- .மற்று - வினைமாற்று. மற்று என்பது நீரென்று 
தோன்றி அதற்குமாறாக நீரில்லை என்று தோன்றும்‌ என்ற 
பொருள்‌. பயப்பதால்‌ வினை மாற்றுப்‌ பொருளில்‌ வந்தது; 
மை-பகுதிப்பொருள்விகுதி. இன்‌ உவம உருபு. வாய்ப்ப என்னும்‌ 
வினையெச்சம்‌ வாய்த்து எனத்‌ திரிந்துகின்றது. வாய்த்து என்‌ 
பதற்கு முன்‌ குரவன்‌ அறிவுறுக்கும்‌ உபதேசமொழி என்ற 
“சொற்கள்‌ அவாய்‌ நிலையான்‌ வந்தன. அசத்தின்மை - சத்தார்‌ 
தன்மை. இலது என்ற சொல்லுக்கு முன்‌ அ,றிவென்ற சொல்‌ 
அதிகாரப்பொருள்பற்றி வருவித்துரைக்கப்பட்டது. 
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கருத்துரை: அறியாதவனுக்குக்‌ கானலானது. உண்ணத்‌ 
தகும்‌ நீராய்த்தோற்றினும்‌ அதனையடுத்துப்‌ பார்த்தபொழுது, 
நீர்‌ இல்லாகவாறுபோல, ஆராய்ச்தறிக்தபொழுது அசத்தாகிய 
கரணம்‌ அறிவுடையதுபோலத்‌ தோன்றினும்‌ அறிந்தவிடத்து 
அக்கரணம்‌ அறிவில்லாததேயாம்‌. 


மேலே கூடியவாறு இவ்வதிகரணத்தில்‌ ஆசிரியர்‌ கூறிய 
"மேற்கோள்‌ 1, அதன்கண்‌ ஐயப்பாடு 2, சிவசங்கிராந்தவாதி 
கூறுங்‌ கொள்கை 3, அதனை மறுத்துரைக்கும்‌ ஏதுவாகிய 
சித்தாந்தத்‌ துணிபு 4, சித்தாந்தத்‌ துணிபுக்கு இயைபாஇய 
உதாரணம்‌ 5 ஆயெ இவ்வைந்து உறுப்புக்களும்‌ அடங்கி 
யிருப்பன அறிக. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


ூத்திரத்தின்‌ இறுதியில்‌ மூன்றாவது வரியிற்‌ கூறப்பட்ட 
ஆன்மாவின்‌ சிறப்பிலக்கணத்தைச்‌ சாதிக்குமுன்‌ இரண்டு 
வரிகளில்‌ ஆசிரியர்‌ முறையே சத்து ௮௪த்தையறியா து என்றும்‌, 
அசத்துச்‌ சத்தை யறியாதென்‌ றும்‌ ஏதுக்களாகக்‌ கூறினார்‌. 
சிவாத்துவித சைவரும்‌, சங்கராந்தவாக. சைவரும்‌ அவ்விரண்‌ - 
டனையும்‌ ஆசங்கித்துத்‌ தடையுரை கூறிய பொழுது ஆசிரியர்‌ 
அவ்விரண்டு விஷயங்களையும்‌: முறையே முதலதிகரணத்திலும்‌ 
இரண்டாவது அதிகரணத்திலும்‌ மேற்கோளாக எடுத்துக்‌ 
கொண்டு. அம்மேற்கோள்களை ஏதுக்கள்‌ கூறிச்‌ சாதித்தும்‌, 
உதாரணங்கள்‌ .கூறி வலியுறுத்தியும்‌ நிலை நாட்டினார்‌. இங்ஙனம்‌, 
முப்பொருள்களில்‌, சத்தாகிய பதியும்‌, அசத்தாகிய பாசமும்‌ 
ஒன்றனை ஒன்று அறியாது என்று ஏதுக்களினாலும்‌ உதாரணங்‌ 
. களினலும்‌ துணியப்படவே எஞ்சி நிற்கும்‌ மூன்றாவது பொரு 
_ ளாகிய ஆன்மாவே அவ்விரண்டனையும்‌ அறியுமென்பது பாரி 
சேட அளவையாற்‌ பெறப்படும்‌. முப்பொருள்களில்‌ எதுவும்‌ 
எதனாலேயும்‌ அறியப்படாது என்பது பயனொன்றுமில்லாத 
சூனியமாய்‌ முடியுமாகலான்‌ ஆசிரியர்‌ சூத்திரத்தின்‌ “இருதிற 
னறிவுளது இரண்டலாவான்மா” என்னும்‌ ஆன்மாவின்‌ சிறப்‌ 
பிலக்கணங்கூறும்‌ . மூன்றாவது கூற்றை இவ்வதிகரணத்தில்‌ 
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மேற்கோளாக எடுத்துக்கொண்டு விளக்கிக்‌ கூறத்தொடங்கு 
இன்றார்‌. இதனாலே அதிகரண இயைபு விளங்கும்‌. 


இனி இருதிறனறிவுளது இரண்டலாவான்மா என்பது 
மேற்கோள்‌. இனி, சூத்திரத்தின்‌ இரண்டு அதிகரணப்பொருள்‌ 
களையும்‌ கூறியபின்‌, இருதிறன்‌ - சத்து அசத்து என்னும்‌ 
இரண்டினியல்பையும்‌, அறிவுளது - அறியும்‌ பொருளாயுள்ள து; 
இரண்டலா - சத்தும்‌ அசத்துமல்லாத; ஆன்மா - சதசத்தாயெ ' 
உயிராம்‌. இம்‌ மூன்றாமதிகரணத்தில்‌ சத்தாகிய சிவத்தின்‌ 
தன்மையையும்‌ அசத்தாகிய உலகத்தின்‌ தன்மையையும்‌ ௮ றியும்‌ 
பொருளானது சத்தும்‌ அசத்தும்‌ அல்லாத சதசத்தாகய உயிர்‌ 
என்பது மேற்கோளின்‌ பொருள்‌. 


ச 


இவ்வதிகரணத்தில்‌ சத்து அசத்து இரண்டனையும்‌ அறியும்‌ 
பொருள்‌ அவ்விரண்டினுக்கும்‌ வேறாய்‌ உண்டோ இல்லையோ 
என்பது ஐயப்பாடு. 


இவ்வதிகரணத்திற்‌ கூறிய மேற்கோளுக்கு முன்னே 
"இரண்டு அதிகரணங்களிலும்‌ கூறிய ஏதுக்களோடும்‌ திருட்டாக்‌ 
தங்களோடும்‌ கூடிய அனுமான அளவையாலே நிலை காட்டப்‌ 
பட்ட மேற்கோள்களே இவ்வதிகரணத்திற்கு ஏதுக்களாக 
உதவுவன. ஆதலின்‌, ஏனைய சூத்திரங்களிற்‌ போல ஏதுவும்‌ 
உதாரணமும்‌ கூறவேண்டிய அவசியமில்லை. இம்மேற்கோளுக்கு 
முன்னே இரண்டு அதிகரணங்களாலும்‌ பெறப்படுகின்ற ஏது 
-1 சத்து அசத்தை அறியாது, 2 அசத்துச்சத்தையறியாது 
என்பது, 


தம்முள்‌ ஒன்றனை ஒன்று அ,ியாத ஞாயிறும்‌ பொருளும்‌ 
கண்ணாலறிக்து அனுபவிக்கப்படுவது போலத்‌ தம்முள்‌ ஒன்றனை. 
ஒன்ன அறியாத சத்தும்‌ அசத்தும்‌ ஆன்மாவாலறிந்து அனுப 
விர்கப்படுமென்பது உதாரணம்‌. 


இணி இருதிற னறீவுள திரண்டலா ஆன்மா என்னும்‌ 
மேற்கோளுக்கு முன்‌ முதலதிகரணத்திலும்‌, 2-வது அதிகரணத்‌ 
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திலும்‌ ஏதுக்களும்‌ உதாரணங்களும்‌ கூறிவிட்டமையால்‌ ஆசிரியர்‌ 
தாமே இவ்வதிகரணத்தில்‌ .அம்மேற்கோளைப்‌ பதச்சேதஞ்செய்து 
வார்த்திகப்பொழிப்புரை கூறுஇன்றார்‌. அதனை ஆசிரியர்‌ பின்‌ 
வருகிற உரைச்செய்யுள்‌ ஒன்றினாலும்‌, உதாரண வெண்பாக்‌ 
கள்‌ மூன்றினாலும்‌ விளக்கிக்‌ கூறுகின்றார்‌. உரைச்செய்யுள்‌. 
என்பது சில்வகை எழுத்தில்‌ பல்வகைப்‌ பொருளைத்‌ திட்ப 
அட்பன்‌  செறிவுறவைத்துக்‌ கூறப்படும்‌ செய்யுள்போல்‌ 
கூறப்படும்‌ உரைநடை, ப்‌ 


உரைச்செய்யுள்‌ 


: இவ்விரண்டினையு மறிவதாய்‌ உ.பதேசியாய்‌ நின்ற அவ்வறிவு இரண்டன்‌ 
பாலு முளதாயுள்ள அதுவே அவ்வான்மாவாம்‌ என்றது.” 


பதவுரை: “இவ்விரண்டனையும்‌ - மேலே கூறிய சத்தா 
இய சிவத்தையும்‌, ௮சத்தாயெ காரிய உலகத்தையும்‌; அறிவ 
தாய்‌ - அறியுக்தன்மை யுடையதாயும்‌; உபதேசியாய்‌ - அறிவிக்க 
அறியும்‌ கன்மையுடையதாயும்‌; இரண்டன்‌ பாலும்‌ - சத்தாயெ 
சிவத்தின்‌ கண்ணும்‌, அசத்தாகிய உலகத்தின்‌ கண்ணும்‌; 
நின்ற - நிலைபெற்ற; அவ்வறிவுளதாய்‌ - அர்த அனுபவ ௮.3 
வுள்ளதாய்‌; உள்ள அதுவே- இவ்வானுள்ள பொருள்யாதோ 
அந்தப்பொருளே; அவ்வான்மா என்றது- சத்தும்‌ அசத்து 
மல்லாத சதசத்தாயெ உயிரென்றவாரும்‌. 


உள்ளதாயுள்ள அது என்பது, சத்தாகிய சிவத்தைப்‌ 
போல, என்றும்‌ அநாதி நித்தியமாயிருப்பதாயுள்ள பொரு 
ளெதுவோ அது என்று விரித்துக்கூறுக. அவ்வான்மா என்‌ 
பதிலுள்ள அகரச்சுட்டு மேற்கோளிற்‌ கூறப்பட்ட இரண்டலா 
வான்மா என்பதிலுள்ள ஆன்மா. என்பதாம்‌. இருதிறன்‌ என்ற 
சொற்றொடரோடு அறிவென்ற சொல்‌ சேர்ந்து ஆகிய தொகை 
நிலைச்‌ சொற்றொடர்‌, இங்கே இருதிறனையும்‌ அறியும்‌ அறிவென்று 
இரண்டாம்‌ வேற்றுமைப்‌ பொருளிலும்‌, இருதிறனால்‌ விளங்கிய 
அறிவென மூன்றாம்‌ வேற்றுமைப்‌ பொருளிலும்‌, இருதிறனிலும்‌ 
உள்ள அறிவென்னற ஏழாம்‌ வேற்றுமைப்பொருளிலும்‌. விரியும்‌. 
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சத்து அசத்து என்னும்‌ இரண்டனையும்‌ அ,றிவதாயுள்ள அது 
என்‌ றதினலே, இவை இரண்டுக்கும்‌ வேறாய்ச்‌ சத்து அசத்தை 
யறியுமென்று கூறும்‌ சிவாத்துவிதசைவர்‌ கொள்கையும்‌, 
அசத்துச்‌ சத்தை யறியுமென்று கூறும்‌ சிவசங்ரொரந்தவா த 
சைவர்‌ கொள்கையும்‌ மறுக்கப்பட்டன. உபதேசியாயுள்ள அது 
என்றதனாலே உயிர்‌ சத்தாயெ இவத்தினாுலே அறிவிக்க 
வேண்டாது தானாகவே யறியுமென்று கூறும்‌ சிவசமவாதசைவர்‌ 
கொள்கையும்‌, ஈசுரவிகாரவாதசைவர்‌ கொள்கையும்‌, ஐக்யெ 
வாதசைவர்‌ கொள்கையும்‌ மறுக்கப்பட்டன. இரண்டன்பாலு 
்‌ முளதாயுள்ள அதுவென்றதனால்‌ ஆன்மாவின்‌ றிவு சத்தாயெ 
சிவத்தின்‌ அறிவோடு கூடாமலும்‌, சுட்டறிவும்‌ சுகதுக்க அனு 
பவமும்‌ அற்று ஆன்மாப்‌ பாடாணம்‌ போற்‌ இடக்கும்‌ என்று 
கூறும்‌, பாடாணவாதசைவர்‌. கொள்கையும்‌, ஆன்மா மெய்ஞ்‌ 
ஞானத்தையடைந்தபொழுது ஆணவமல வலி நசிக்கப்பெற்று 
முத்தியடையு மென்றும்‌, முத்தியடைதற்குச்‌ சத்தாகிய சிவத்த 
னுடைய திருவடி கூடவேண்டியதில்லை என்று கூறும்‌ பேதவாத 
சைவர்‌ கொள்கையும்‌, முத்திநிலையில்‌ ஆன்மாச்‌ சத்தாயெ சிவத்‌ 
தோடு கூடியவழி அச்சிவத்தோடு ஒன்றாய்ப்போதலேயன்‌ றி 
அதன்பாலுளதாமா றில்லை என்று கூறும்‌ சுத்த சைவர்‌ 
கொள்கையும்‌ மறுக்கப்பட்டன. 


உபதேசியாயுள்ள அது என்றதனாலே, ஆகாயத்தின்‌ 
குணமாயெ ஓசை அதனை விளக்குவதோர்‌ கருவி உள்ளபொழுது 
விளங்கியும்‌ இல்லாத பொழுது விளங்காதும்‌ நிற்கும்‌ இயல்பு 
போல ஆன்மாவின்‌ குணமாஜய அறிவானது அதனை விளக்குவ 
தோர்‌ துணைக்‌ கருவி உள்ளபொழுது விளங்கியும்‌ இல்லாத 
பொழுது விளங்காமலுமுள்ள இயல்புடையது. பெத்தகிலையில்‌ 
ஆன்மாவின்‌ சுட்டரிவு விளங்குதற்கு ஐம்பொறி மன முதலிய 
கருவிகள்‌ துணைகளாயுள்ளன. முத்தி நிலையில்‌ ஆன்மாவின்‌ 
மெய்யறிவு விளங்குதற்கு அருள்‌ அணையாயுள்ளது. இரண்டன்‌ 
பாலு முளதாய அத என்றதினலே ஓர்படிகம்‌ எந்தப்‌ 
பொருளைச்‌ சார்க்ததோ அதிலழுந்தி அம்தப்பொருளின்‌ தன்‌ 
மையை அடையும்‌. அதுபோல. ஆன்மாவும்‌ எந்தப்‌ பொருளைச்‌ 
சார்ந்ததோ அங்கனம்‌ சார்ந்த பொருளில்‌ அழுந்தி அதன்‌ 
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தன்மையடையும்‌. பெத்தநிலையில்‌ ஆன்மா உலகத்தைச்‌ சார்ந்து 
அதற்கு வேறாய்‌ கின்று அதனைச்‌ சட்டியறியும்‌ . தன்மை 
யுடையது, முத்திநிலையில்‌ ஆன்மாச்சத்தாயெ சிவத்தோடு 
அத்துவிதமாய்க்‌ சகலந்துகின்று அதனிடத்தில்‌ அழுந்தி அறிந்து 
நின்று பேரின்பம்‌ அடையும்‌ தன்மையுடையது. 


இவ்வதிகரணத்தில்‌: இருதிறனையும்‌ அறியும்‌ அறிவுளது 
எனவே. இருதிறனாகிய சத்தும்‌ அசத்தும்‌ எனப்பட்டன 
வெல்லாம்‌ !ிரமேயமாகும்‌. 


பிரமேயம்‌ - அளவையால்‌ அறியப்படும்‌ பொருள்‌; சத்தை 
யும்‌ ௮சத்தையும்‌ அரியும்‌ ஆன்மாவே - பிரமாதா; பிரமாதா - 
அளந்தறிறெவன்‌; ஆன்மாவின்‌ அறிவாகிய இிற்சத்தியே 
பிரமாணம்‌; பிரமாணம்‌ - அளக்குங்கருவி, அவ்வறிவு நிகழ்ச்சியே 
பிரமிதி - பிரமிதி- அறிவு. இருதிறனால்‌ விளங்கும்‌ அறிவுளது 
எனவே இரண்டனுள்‌ அசத்தினால்‌ விளங்கும்பொழுது ஆன்மா 
வுக்கு வேறாய்‌ நின்று விளக்குங்காட்சியும்‌ அனுமானமும்‌ 
ஆகமமும்‌ எனப்படும்‌ ௮சத்தாயெ பாசஞானம்‌ மூன்றும்‌ 
ஆன்மாத்தனது சிற்சத்தியால்‌ அறிதற்குத்துணையாம்‌. ஆன்மா 
வுக்குச்‌ சத்தாலறிவு விளங்கும்‌ பொழுது அன்னியமின்‌ நித்‌ 
தனக்கு ஆதாரமாய்‌ உடன்நின்று விளக்கும்‌ அருளாகிய சிவ 
ஞானமே. ஆன்மாவுக்குக்‌ கருவியாம்‌. பாசஞானமும்‌ சிவஞான 
மும்‌ ஆன்மா அறிதற்குத்துணேயாய்‌ நிற்பதால்‌ பிரமாணமென்று 
உபசரித்துக்‌ கூறப்படும்‌. இருதிறனிலும்‌ அறிவுளது எனவே 
ஈரிடத்தும்‌ ஆன்மாக்‌ கேடின்‌ றி அசத்தால்‌ விளங்கி ௮சத்தை 
யறியும்‌ பொழுது அசத்தின்பாலும்‌, சத்தால்‌ விளங்கிச்‌ சத்தை 
யறியும்பொழுது சத்தின்பாலும்‌ - அதுவதுவாய்‌ கின்றுளது 
என்பது பெறப்படும்‌. 


இரண்டலாமையைவிளக்குதற்ரு எழுந்த உதாரணம்‌:-- 


“ அருவுருவர்‌ தானறித லாயிழையா யான்மா 
அருவுருவ மன்றாகு முண்மை - யருவுருவாய்த்‌ 
தோன்றியுட னில்லாது தோன்றாது நில்லாது 
தோன்றன்‌ மலர்மணம்போற்‌ றொக்கு?" 


த. ஆ. 11 
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பதவுரை ஆய்‌ இழை --நுணுயெ. நூல்களை; ஆய்‌ 
ஆன்மா - ஆராய்வதாயெ உயீரே; அருவுருவம்‌ - சத்து ௮சத்து 
என்னும்‌ இரண்டனையும்‌; அறிதல்‌ - அிவதாகலான்‌) அருவுரு 
வம்‌ -(அஅ) சத்தும்‌ அசத்தும்‌; அன்னு ஆம்‌ - அல்லாமல்‌ 
அவற்றின்‌ வேறாம்‌; உண்மை - ஆன்மாவின்‌ உண்மைத்தன்மை; 
அருவுருவாய்த்தோன்‌ றி - சத்தும்‌ அசத்தும்‌ போல விளங்கத்‌ 
தோன்‌ 19; உடனில்லாது - அவற்றோடு ஒப்ப நிற்பது மன்றாய்‌; 
தோன்றுது கில்லாது - விளங்காது சூனியமரீய்‌.கிற்பது மன்றாய்‌; 
மலர்‌ மணம்போல்‌ - மலரின்‌ கண்வாசம்‌, அவ்விருவகையுமின்‌ றி 
அதன்‌ கண்‌ அடங்கத்‌ தோன்றுமாறு போல; தொக்குத்‌ 
தோன்றல்‌ - (சத்திலும்‌, அசத்திலும்‌ சார்ந்தகன்‌ வண்ணமாய்‌) 
அடங்இித்‌ தோன்றுவதோ ரியல்பாம்‌, ஆதலான்‌ அஃது அவை 
போலத்தனித்து அறியப்படுவ தொன்றன்றி அவ்விரண்டனை 
யும்‌ அ றியுமுகத்தான்‌ அறியப்படுவதாம்‌ என்பது குறிப்பெச்சம்‌, 


சுட்டுணர்வுக்கு விடயமாகாமைபற்றிச்‌ சத்தை ௮ 
வென்றும்‌, அதற்கு விடயமாதல்‌ பற்றி அசத்தை உருவென்றும்‌ 
கூறினர்‌; அறிதல்‌ - அறிதலான்‌ என்று ஆன்‌ உரிபு விரித்‌ 
அரைக்க; “இழை - நூல்‌, இது உவமையாகுபெயராய்ச்சாத்‌ 
திரத்தை உணர்த்தி நின்றது; ஆய்‌ஆன்மா என்பதில்‌ ஆய்‌ 
தல்‌ - நுணுகி ஆராய்தல்‌; ஆயிழையெனப்பொருளின்‌ நுணுக்‌ 
கம்‌ அலின்மே லேற்றப்பட்டது. ஆயிழை ஏன்பதினாலே ஆன்‌ 
மாவுக்கு அறியுச்தன்மை யுண்டென்பது குறிப்பால்‌ உணர்த்‌ 
தப்பட்டது; அருவுருவாய்‌ என்பதில்‌ - ஆய்‌ என்பது உவமப்‌ 
பொருள்‌ ல்‌ நின்றது. தொக்குத்தோன்‌ றல்‌ கட 
உரைக்க. 


கருத்துரை:-- அன்மாச்‌ சத்தையும்‌ அசத்தையுமரிந்து 
௮வ்விரண்டனையுஞ்‌ சார்க்து அறியுமுகத்தால்‌ தன்னையுமறிவ 
தன்றித்‌ தன்னைத்‌ தனித்தறியமாட்டாது. சத்து அசத்து 
இரண்டிலும்‌ அறிச்து உபதேசியாய்‌ நிற்பது ஆன்மா 
என்பதை விளக்ூக்காட்டும்‌ உதாரணம்‌: 
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“ழயக்கம இற்று மருந்திற்‌ றெளிந்தும்‌ 
பெயர்த்‌ துணர்நீ சத்தாகாய்‌ பேசி - லசத்துமலை 
நீயறிந்து செய்வீனைக ணீயன்றி வேறசத்துத்‌ 


தானறிந்த : அய்யாமை தான்‌. 


பதவுரை:-- மயக்கமதுற்றும்‌ (கின்னறிவை விளக்குதற்‌ 
குரிய துணைக்கருவி யில்லாதபொழுகு) ஒருவிடயத்தை யின்ன 
தென்று. அறியமாட்டாது மயங்கியும்‌; மருந்தில்‌ தெளிர்தும்‌ - பரி 
நோய்க்கு அன்னம்போல அம்மயக்க நோய்க்கு மருந்தாகிய 
துணைக்கருவி உள்ள பொழுது அம்மயக்கம்‌ நீங்கு அதனை இன்ன 
தென்று நிச்சயித்தும்‌; பெயர்த்துணர்‌ .நீ - இங்ஙனம்‌ மாறி 
மாறி உணர்ந்து வருகின்ற £ீ; பேசில்‌ - சொல்லுமிடத்து; 
சத்தாகாய்‌ - உலகனைத்தும்‌ ஒருங்கே அறிந்தாங்கறியும்‌ சிவ௪த்‌ 
தைப்‌ போல அறியுஞ்சத்தியுடையாயல்லை; அற்றேல்‌ - அவ்‌ , 
வாறாயின்‌ (கான்‌ அறியுஞ்சத்தியுடையனல்லனே . எனின்‌): நீ 
அறிக்து செய்‌ வினைகள்‌ - துணைக்கருவியுள்ள பொழுது £ீ முன்‌ 
அறிக்து செய்த வினைகளை; நீயன்‌ றி - நீயே அறிம்து அனுபவிக்க 
வல்லையன்‌ றி; வேறு அசத்து - நின்னின்‌ வேறாய்‌ அசத்தாகிய 
பாசம்‌; அறிந்து துய்யாமை - அறிற்து அனுபவிக்க .மாட்டாமை 
யால்‌; அசத்துமலை - அதைப்‌ போல அசத்தனாவாயுமல்லை; வேறு- 
(சத்தகுணமுடைய ஆகாயம்‌ போலத்‌ துணைக்கருவி உள்ள 
பொழுது அறியுமாற்றலுடைமையும்‌, அஃதில்லாத பொழுது 
அவ்வாற்றல்‌ இன்மையுமாகய இரண்டு முடைய நீ அவ்‌ 
விரண்டிற்கும்‌) வேராய்ச்‌ இத்தசிக்தாம்தன்மையுடையை. 


மருக்திற்றெளிக்தெனவே - மயங்குதல்‌ அது இல்‌ வழி 
யென்பது பெறப்படும்‌. துணைக்கருவி யில்லாதபொழுது உண்‌ 
டாவதும்‌, அஃதுள்ளபொழுது நீங்கி நிற்பதுமாயெ மயக்கம்‌, 
உண்டியில்லா தவழித்‌ தலைப்படுவதும்‌, அஃதுள்வழி நீங்கி நிற்பது 
மாயெ இயல்புடைய பசியோ டொத்தலின்‌ அதனைப்‌ பசிமோ 
யாகவும்‌, தர்த்தலொப்புமைபற்றித்‌ துணைக்கருவியைப்‌ பசி 
நீக்கும்‌ மருந்தாகவும்‌ உருவகஞ்‌ செய்யப்பட்டன. மருக்தெனப்‌ 
பொதுவாக உருவகஞ்‌ செய்யப்பட்டதாயினும்‌, மறித்து மறித்து 
வேண்டப்படுமாறு இங்குப்‌ பொருத்தமுடையது பி கோய்‌ 
இதர்க்கு மருந்தே ஆதலின்‌, அவ்வாறு உரைக்கப்பட்டது. 
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மயக்கமது என்பதில்‌ அது - பகுதியில்‌ பொருள்விகுதி. 
அசத்துத்தான்‌ என்பதில்‌, தான்‌ எழுவாயுருபுபட நின்றது; 
ஈற்றிலுள்ள தான்‌ - அசை; துவ்வாமை என்பது துய்யாமை 
என மரீஇயது; அசத்தும்‌ என்பதில்‌ உம்‌” - சத்துமல்லாமல்‌ 
என்ற பொருள்‌ குறித்ததினலே இறக்ததுதழீஇயிற்று, இவ்‌ 
வுதாரணம்‌ அணையைக்கொண்டே உயிர்‌ அறியுமெனக்‌ கூறி 
னமையால்‌ பொழிப்புரையில்‌ உபதேசியாய்‌ என்பதை வலி 
யுறுத்தியது. 


கருத்து:-- கருவிகளோடு கூடிய பொழுது மயங்காமலும்‌ 
கூடாதவிடத்து மயங்கியும்‌ அறிகின்ற ஆன்மா, எக்காலத்தும்‌ 
ஒரு தன்மைத்தாய்‌ அறியும்‌ இறைவன்‌ போல்‌ சத்துமன்‌ றி, 
என்றும்‌ அறியமாட்டாத பாசம்போல்‌ அசத்துமன்றி, அறிவு 
அறியாமை என்னும்‌ இரண்டு தன்மைகளையுமுடைய 
பொருளாகும்‌. சத்து அசத்து இரண்டன்பாலும்‌ ஆன்மா 
அதுவதவாய்‌ கின்று. அறியுமென்பதற்கு எடுத்துக்காட்டும்‌ 
உதாரணம்‌:-- 


“மெஞ்ஞானம்‌ தன்னில்‌ விளையா தசத்தாதல்‌ 
அஞ்ஞான முள்ளமணை தல்காண்‌ - மெஞ்ஞானம்‌ 
தானே யுளவன்றே சண்சடனீ ருப்புப்போற்‌ 
ரனே யுளமுளவாத்‌ தரன்‌”? 


அஞ்ஞானம்‌ - மேலே கூறிய மயக்கமான து; மெய்ஞ்ஞானம்‌ 
தன்னில்‌ ஒரு பெற்றித்தாய அறிவெனப்படும்‌ சிவத்தின்‌ எதிர்‌; 
அசத்தாதல்‌ - கதிர்‌ முன்‌ இருள்‌ போல நிலைத்து கிற்குந்‌ 
தன்மையில்லாததாதலின்‌; விளையாது - உளதாகா து; மெஞ்‌ 
ஞானம்‌ தான்‌ உள அன்றே - அச்சவம்‌ என்று உள்ளது 
அன்றே; தான்‌ ஏய்‌ உளம்‌- தான்‌ அஞ்ஞானம்‌ பொருந்து 
தற்குரிமையுடைய உயிர்கள்‌; உளவா - உள்ளனவாக; அணைதல்‌ - 
அவ்வுயிர்களைப்பற்றி கிற்றல்‌; தண்‌ கடல்‌ நீர்‌ உப்புப்போல்‌- 
குளிர்ச்சி பொருக்திய கடலின்கண்‌ உளவாதலின்றி அக்கடலி 
ஸ்டத்துளதாகிய கிரைப்பற்றி நிற்கும்‌ உப்புப்போ 


ல்‌; என்று 
காண்‌ - அறிவாயாக, ்‌ 
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விளையாதென்னும்‌ எதிர்‌ மறை வினையெச்சம்‌ அணேத 
லென்னும்‌ தொழிற்பெயரைக்‌ கொண்டு முடிந்தது. 


மெஞ்ஞானக்தானே என்பதில்‌ “தானே? என்பது கட்‌ 
டுரைக்கண்‌ வந்தது, நான்காவது வரியில்‌ தான்‌ முன்னையது 
எழுவாய்‌. பின்னையது அசை நிலை. ஏயுளம்‌ - வினைத்தொகை. 
தீண்‌ கடல்‌ உப்புப்போல்‌ என்றதினாலே முப்பொருள்களுள்‌, . 
பதியினுள்‌ பசுவியாப்பியமும்‌, பசுவினுள்‌ மாயை கன்மங்கள்‌ 
வியாப்பியமும்‌ ஆகும்‌. பதியினுள்‌ பசு வியாப்பியமும்‌, பதியி 
னுள்‌ ஆணவமலம்‌ வியாப்பியமும்‌, பசுவும்‌ ஆணவமலமும்‌ 
வியாத்தி அதாவது சமவியாபகம்‌. பொழிப்புரையிற்கூ றிய 
இரண்டன்பாலு முளதாய்‌ என்‌ றதினாலே ஆன்மாவுக்குச்‌ சத்‌ 
தினும்‌ அ௮சத்தினும்‌ உள்ள இயைபை இவ்வெண்பா விளக்கி 
வலியுறுத்துகின்றது. அஞ்ஞானமென்பது ஆணவ மலத்தின்‌ 
காரியமாயெ மயக்கத்தைக்‌ குறிக்றெது. ஞானமின்மை அன்ற. 


கருத்துரை உப்பானது நீர்க்கூ இடங்கொடுத் திருக்கும்‌ 
ஆகாயத்தைப்பற்றாது சீரைப்பற்றி நிற்பது போல்‌ அஞ்ஞான 
மாகிய மயக்கம்‌ மெஞ்ஞானமே வடிவாகிய இறைவனைப்பற்றா து 
உயிரை அநாதியே பற்றிகிற்கும்‌ என்பதாம்‌. 


எட்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


[ப சைவசித்தாந்த சரபம்‌” காவொசி வெஸ்ீ ஈசான சிவாசாரியர்‌ அவர்கள்‌] 


முன்னுரை 


ஈல்லார்‌ தொழும்வெண்னை ஈல்லூர்ச்‌ சவொலயத்துட்‌ 


பொல்லார்தாள்‌. யாஞ்சூுடும்‌ போத. 


பிணக்லொத பெருர்து றைப்பெரு மானுன்‌ னாமங்கள்‌ பேசுவார்க்‌ 
இணக்லொததோ ரின்ப மேவருர்‌ அன்ப மேதுடைத்‌ தெம்பிரான்‌ 
உணச்லொத்தோர்‌ வித்து மேல்விளை யாமலென்வினை யொத்தபின்‌ 
கணக்லொத்திருக்‌ கோல. நீவர்து காட்டி னாய்கழுக்‌ குன்றிலே 


ஒரிய இன்சுவைத்‌ தெய்வச்‌ செந்தமிழ்‌ செய்த மாதவத்தின்‌. பய 
னாகச்‌ வெஞானபோதம்‌ அதற்குக்‌ இடைத்தது. சைவத்திருமுறைகளும்‌, 
இருக்குறளும்‌ , தவீரச்‌ சிவஞானபோதம்‌ போலச்‌ சிறந்ததொரு நூலை 
அதற்குமுன்‌ தமிழ்‌ பெற்றிலது. ஓங்குயர்‌ விழுச்சீர்‌ வாய்ந்த சிவஞான 
போதம்‌ வழிநூல்‌ சார்பு. நூல்களோடுங்‌ கூடிச்‌ சித்தாந்த சைவச்‌ 
செர்நெறியைத்‌ தமிழிலே விளக்கப்‌ பேரரசாய்‌ வீற்றிருக்கின்‌ றது. 


இந்நூல்‌, சைவத்‌ தெய்வத்‌ திருமுறைகளாயெ மெய்யின்‌ சுவை. 
“யாய்‌ விளங்குகின்ற தென்றும்‌ முன்னோர்‌ பாராட்டினர்‌. உலகிலுள்ள 
நூலனைத்தையுங்‌ கற்றாலும்‌ இக்‌. நரலைக்‌ கல்லாதார்‌ மெய்ப்பொருள றிவு 
பெறாரென்று கவிச்சக்கரவர்த்தியாயெ திருத்தணிகைப்‌ புராண அரியர்‌, 


நூலினை யறிக்சார்‌ போன்றும்‌ தண்ணறிவு வடையார்‌ போன்றும்‌ 
மாலினைத்‌ தவிர்ச்தார்‌ போன்றும்‌ வழியறிக்‌ தடைர்தார்‌ போன்றும்‌ 
மெலெனச்‌ தத்தம்‌ கோனே விதந்தலை இன்றார்‌ கந்தி ன்‌ 
சாலவன்‌ றருளை அலிற்‌ றலைப்படா வுள்ளத்‌ தோரே, 
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என்னும்‌ அழூய பாடலால்‌ தெரிவிக்கின்றார்‌. இத்துணைச்‌ இறப்பு 
வாய்ந்த உண்மை ஞானப்‌ பெருநாரலின்‌ பொருளைச்‌ சைவமக்களெல்‌ 
லோரும்‌ எளிதின்‌ அறிந்து மெய்வாழ்வு பெறவேண்டுபென்று திற 
வுளத்தில்‌ முகிழ்த்தெழுந்த பெருங்கருணையினாலே தருமபுர ஆதனம்‌, 
ஸ்ரீ குருஞான சம்பந்த கூர்தீதிகளின்‌ இருமரபில்‌ இருபத்து நான்கா 
வது குருமூர்த்தியாக எழுந்தருளியிருக்கும்‌, ஸ்ரீ-ல-ஸ்ரீ மகாசர்நிதானம்‌, 
இந்த மெய்கண்டான்‌ சித்தாந்த மகாகாட்டைக்‌. கூட்டுவித்துச்‌ சவ 
ஞானபோதப்‌ பொருள்களைப்‌ பல அறிஞர்களால்‌ கட்டுரைகள்‌ எழுது 
வித்து அச்சிட்டுதவியும்‌, சொற்பொழிவுகள்‌ செய்வித்தும்‌ இங்ஙனம்‌ 
£ சைவஞான தானஞ்‌ செய்யும்‌ பெரும்‌ வள்ளற்றன்மை சைவமக்களெல்‌ 
லாராலும்‌ பாராட்டத்‌ தக்கதே. இதுபோன்ற ஞானதானம்‌ இதற்கு 
முன்‌ யாரும்‌ எங்கும்‌ செய்ததில்லை ; ஆதலால்‌, இதுவே தமிழ்ச்‌ சைவ 
வுலகத்தில்‌ இனி நிகழக்கூடிய மகாநாடுகளுக்கெல்லாம்‌ RAL 
யாகச்‌ சிறந்து விளங்குகின்ற தென்பது மிகையாகாது. 


இந்த மகாநாட்டில்‌, மேற்கூறிய அளவீலாப்பெருமை வாய்ந்த 

நுண்பொருட்கடலாயுள்ள சிவஞான போதத்தின்‌. எட்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌, 
தவத்தினாலே சிவபிரான்‌ குருமூர்த்தியுமாய்‌ எழுந்தருளி வந்து பாசம்‌ 
நீக்கி ஞானத்தையுணர்த்தும்‌ முறைமைகூ றி ஆன்ம தரிசனமுணர்த்துவது 
ஆதலால்‌, இச்குத்திரப்‌ பொருளைக்‌ கட்டுரையாக எழுதி ஸ்ரீ குருஞான 
சம்பந்த சுவாமிகளது சந்நிதானத்தி லமைந்த இந்த , மகாசபையில்‌ 
தெரிவித்தால்‌, குருவருளும்‌ சிவஞானமும்‌ ஆன்மதரிசனமும்‌ . முதலிய 
பேறுகள்‌ கிடைக்கக்கூடுமென்ற ஆசையால்‌ ஆழ்கடலில்‌ ஆழவமுக்கி 
முகந்த நாழிநீர்போல என்னறிவுக்‌ கெட்டியவாறு எழுதிய இக்கட்‌ 
டுரையை இங்குச்‌ சமர்ப்பிக்கிறேன்‌. பிழையுள்ளன பொறுத்துச்‌ செம்மை 
செய்வது அறிஞர்‌ கடன்‌ என்று தெரிவிப்பதற்கும்‌ என்னுள்ளம்‌ நாணு 
ரத்‌ ஏனெனில்‌, 

“ கருவிக எனைத்து மென்னுட்‌ கலர்துநின்‌ நியக்கா நிற்கும்‌ 

ஒருவனை யன்றி யானே யுஞற்றுத லின்மை யாலே: 

மருவுமென்‌ பாடற்‌ குற்றம்‌ பொறுமென : மதிக்க நாணித்‌ 

இருவமர்‌ கல்வி சான்றோர்‌ இிறத்தொன்றஞ்‌ செப்பிலேனால்‌, '* 


என்ற இனிய பாடல்‌ என்னுள்ளத்தில்‌ இருக்கின்றது. ஆதலால்‌, 
செய்தும்‌ செய்வித்தும்‌ சொல்லியும்‌ சொல்லுவித்தும்‌ எல்லாம்‌ நிகழ்த்‌ 
துபவன்‌ எம்பெருமானே யாதலால்‌ என்க, 
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இனி சாதனவியலின்‌ இரண்டாம்‌ பாதமாயெ எட்டாஞ்‌ 
சூத்திரம்‌, மேலைச்‌ சூத்திரத்தினலே சாதித்தற்குரிய அதிகாரம்‌ 
தனக்குண்டென்‌ றறிந்த ஆன்மாவுக்குச்‌ சாதித்ததனாற்‌ பெறப்‌ 
பீடம்‌ பயன்‌ இதுவென்பதும்‌, அதற்குச்‌ சிறந்த சாதனம்‌ இது 
வென்பதும்‌, அச்சாதனம்‌ வருவாயும்‌ உணர்த்துதல்‌ வாயிலாக 
ஆன்மாவின்‌ அறிவு பாசமாகிய ௮சத்தான்‌ விளங்க, அசத்தின்‌ 
பாலுளதாய்‌, அசத்தினையறிக்து நின்‌ றவாறும்‌, இவமாஇய சத்‌ 
தான்‌ விளங்கச்‌ சத்தின்பாலுளதாய்ச்‌ சத்தனையறிந்து நிற்கு 
மாறும்‌ தரிசிக்கு முறைமையினை உணர்த்துகின்றது; அத: 


ஐம்புல வேடரி னயர்ந்தனை .வளர்க்தெனத்‌ 
தம்முதல்‌ குருவுமாய்த்‌ தவத்தினி லணர்த்தவிட்‌ 
டர்கிய மின்மையி னரன்கழல்‌ செலுமே, 


எனவரும்‌, 


இச்சூத்திரத்தின்‌ பொருள்‌ கா ணுமுன்‌, சொற்களைப்‌ 
பொருள்கோளுக்கேற்ப அமைத்துக்‌ கொள்ளல்‌ வேண்டும்‌. 
௮து வருமான: 


' ஏழாஞ்‌ சூத்திரத்தினின்றும்‌ ஆன்மா என்ற எழுவாயை 
வருவித்துக்‌ கொள்ளல்வேண்டும்‌. மன்னவ குமாரனாகிய நீ, 
என்னும்‌ தோன்றா எழுவாயையும்‌, அயர்க்தனை என்பதற்குச்‌ 
செயப்படுபொருளாகய கின்‌ பெருந்தகைமையினை என்பதனை 
யும்‌, விட்டு என்பதற்குச்‌ செயப்படுபொருளா யெ அவரை 
என்பதனையும்‌ விரித்துக்கொள்க. 


இதனை, தவத்தினில்‌ தம்முதல்‌ குருவுமாய்‌ (மன்னவ 
குமாரனாகிய நீ). ஐம்புலவேடரின்‌ வளர்ந்து (கின்‌ பெரும்‌ 
தகைமையினை) அயர்க்தனை எனவுணர்த்த (ஆன்மா அவரை) 
விட்டு ௮க்கிய மின்மையின்‌ அரன்‌ கழல்‌ செலும்‌, எனக்‌ 
கூட்டியமைத்துக்‌ கொள்க ; ்‌ 
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இதன்‌ பொருள்‌: தவத்தினில்‌ - ஆன்மாவால்‌ முன்னே 
செய்து கொள்ளப்பட்ட . (சரியை இரியா யோகங்களாயெ) 
புண்ணிய விசேடத்தால்‌; தம்முதல்‌ குருவுமாய்‌ - தமக்கு அந்தர்‌ 
யாமியாய்‌ உண்ணின்று இதுகாறும்‌ உணர்த்தி வந்த பரம்‌. 
பொருளே (இப்பொழுத) குருவடிவமுங்கொண்டு (புறத்தே எழும்‌ 
தருளிவம்‌ து) சிவதிக்கை செய்து; (மன்னவ குமாரனாகிய நீ) 
ஐம்புல வேடரின்‌ வளர்ந்து-மன்னவ குமாரனாகிய நீ ஐம்பொறி 
களாடிய வேடர்களோடு கூடி வை வளர்ந்தமையால்‌; (கின்‌ 
பெருந்தகைமையினை) அயர்ந்தனை யெனவுணர்த்த-கின்பெருச்‌ 
தகைமையை யறியாது மயங்கி இடர்ப்பட்டாய்‌, (மன்னவ 
னுடைய பெருஞ்செல்வ முழுவதும்‌ உனதாகக்கொண்டு அனு 
பவித்தற்குரிய இயல்பினையுடையா யென்று) அறிவுஅப்ப 
அறிந்த அளவிலேயே; ஆன்மா அதனைய றிந்த வயிர்‌; (அவரை) 
விட்டு அவ்வைம்பொறிகளாகிய வேடர்களை (இவர்‌ ஈமர்ல்லர்‌ 
பிறரென) விட்டு நீங்கி; அம்றியமின்மையின்‌ அரன்‌ கழல்‌ 
செலும்‌ -வேறாம்‌ தன்மையின்றி அகக்கியமாக்‌ ' தன்மையின்‌ 
(ஒட்டிட்டபண்பின்‌) அம்முதல்வன்‌ திருவடிகளை அணையும்‌. 


வெண்கொற்றக்‌ குடையும்‌, ஈவமணி முடியும்‌, சிங்கா 
சனமும்‌ மன்னவர்க்கேயுரிய சறப்படையாளங்களாதல்போலப்‌ 
பிரபஞ்சம்‌ அனைத்துக்கும்‌ மூலகாரணமாயெ ஒரு . பெருவெண்‌ 
கொற்றக்குடையும்‌, அனைத்தையும்‌ ஓரியல்பான்‌ ஒருங்கே அறி 
யும்‌ -பேரறிவாயெ ஒரு பெருஞ்‌ சடர்முடியும்‌, எவற்றினையும்‌ 
அங்கங்கே யுயிர்க்குயிராய்‌ நின்று செலுத்தும்‌ ஒரு பெருஞ்‌ 
இங்காதனமும்‌ பிறர்க்ன்‌ றித்‌ தனக்கே யுரிமையாகச்‌ சிறந்தமை 
பற்றி முதல்வனை மன்னவனாகவும்‌, அம்முதல்வனது பேரா 
நந்தப்‌ பெருஞ்செல்வ முழுவதும்‌ தனதேயாகக்‌ கொண்டு 
அதுபவிக்குஞ்‌ சுதம்தர முடைமையும்‌, சித்தெனப்படுஞ்‌ சாதி 
. யொருமையும்‌ பற்றி ஆன்மாவை மன்னவகுமாரனாகவும்‌, அவ்‌ 
வான்மாவினது அறிவுப்‌ பெருஞ்செல்வ முழுவதையும்‌ வழிப்‌ 
பறித்துக்‌ கொண்டு அதனைச்‌ சிறுமை யுறுத்துதலும்‌, விதி 
விலக்கை இழப்பித்து இழி தொழிலில்‌ நிற்பித்தலுமாயெ 
தன்மைபற்றி ஐம்பொறிகளை வேடராகவும்‌ உருவக்‌ செய்தார்‌. 
ஜம்பொறிகளை வேடராகக்கூறி, முதல்வனையும்‌ உயிரையும்‌ 
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மன்னவஞகவும்‌ குமாரனாகவும்‌ கூறாமையால்‌ இங்கே கூறியது 
ஏகதேச உருவகம்‌. இங்கனம்‌ உருவகஞ்‌ செய்ததை ஒரு 
உபாக்கொன மாகச்‌ (கதையாகச்‌) இவாக்கிரபாடியத்துக்‌ கூறப்‌ 
படுகிறது. அது வருமாறு:-- 


ஒரு மன்னவ குமாரன்‌ ஏதோ ஒரு காரணத்தால்‌ 
தான்‌ உளனாய அன்றே கன்னன்‌ முதலியோர்போல வேடர்‌ 
சாதியிலே சேர்க்கப்பட்டு, அவ்வேடரால்‌ தம்‌ மக்கள்போல 
உண்டியும்‌ உடையு முதலியவற்றால்‌ வளர்க்கப்பட்டு, அவரோடு 
பழகுதலால்‌ தன்னையும்‌ வேடனாக எண்ணி, மன்னவ குமாரனாக்‌ ' 
தன்மை முதலாய தன்‌ பெருக்தகைமையினை அயர்ந்து இடர்‌ 
உறுவானாபினன்‌. பின்னர்‌ அங்கனமாதற்‌ கேதுவாய்‌ நின்ற 
அக்காரணம்‌ நீங்கிய வழி, மான்வேட்டையின்‌ பொருட்டு வந்த 
தன்தந்தையாகிய மன்னவனால்‌ நீ வேடர்‌ குலத்தாயல்லை; 
எனக்கு மைந்தனதலின்‌ பெருமன்னர்‌ குலத்தினையேயாவை; 
ஒரு காரணம்‌ பற்றி என்னால்‌ வேடர்குலத்தில்‌ நீ வைக்கப்பட்‌ 
டாய்‌; ஆதலின்‌ நீ உன்னை வேடனாக எண்ணி, உன்பாலுள்ள 
மன்னவனாம்‌ தன்மையை மறந்தனை. இங்கனமாதலின்‌ நீ. இவ்‌ 
வேடரை உன்வயமாக்கி என்பதமாகிய அரசனாம்‌ தன்மையை 
யடைதி என்று உணர்த்தப்‌ பெற்று, அவ்வேடரை விட்டு 
நீங்கு அப்பதமாகய அரசாம்‌ பெருஞ்‌ செல்வத்தை அவன்‌ 
எய்துவான்‌. அவ்வாறே சிவனும்‌ இருட்டி முதலாக ஐம்‌ 
பொறிகளோடு கூடியிருக்து தன்னை அவ்வைம்பொறி வடி 
வாகவே எண்ணிச்‌ சிவபரம்‌ பொருளோடு பிரிவற விருக்கும்‌ 
தன்னியல்பை யறியாதவனாய்‌, பின்னர்‌ மலபரிபாகமும்‌ இரு 
வினை யொப்பும்‌ எய்தியவழிக்‌ குருவாய்வ்த சிவபிரானால்‌ இவ 
தீக்கை செய்யப்பெற்று, நானே! நீ யென்று அமரந்கியமாம்‌ 
தன்மையினை உபதேசித்துணர்த்தப்பெற்றுத்‌ தன்னைத்‌ தம்‌ 
வழிப்படுத்திய அவ்வைம்பொறிகளை விட்டு அம்முதல்வன்‌ திரு 
வடியை அடையும்‌ என்பதாம்‌. 


இச்சூதீதிரம்‌ நான்கு அதிகரணங்களையுடையது. “தவத்‌ 
தினில்‌ உணர்த்த' என்பது முதல்‌ அதிகரணம்‌. “தம்முதல்‌ 
ஒுருவுமா யுணர்த்த' என்பது இரண்டாவது அதிகரணம்‌. “ஐம்‌ 
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புல வேடரின்‌ அயர்ந்தனை வளர்ந்து” என்பது மூன்றாவது அதி 
கரணம்‌, “விட்டு அக்கியமின்மையின்‌ அரன்‌ கழல்‌ செலும்‌” 
என்பது நான்காவது அதிகரணம்‌. 


அவற்றுள்‌, ஆன்மா பயன்‌ 'பெறுதற்குச்‌ சிறந்த சாத 
னம்‌ இது.வென்பதும்‌, அதன்‌ வருவாயும்‌ உணர்த்துவது முதல்‌ 
அதிகரணம்‌. 


ஈண்டு இவ்வான்மாக்களுக்கு முற்செய்தவத்தான்‌ ஞானம்‌ 
நிகழுமென்றது என்பது, பொருள்‌ கொள்ளுமுறையில்‌ சூத்‌ 
தரத்தின்‌ முதற்‌ கூறாய்‌ நின்ற தவத்தினிலுணர்த்த . என்னும்‌ 
பகுதியைக்‌ கண்ணழித்‌ துரைத்துஎடுத்துக்கொண்ட மேற்கோள்‌. 


இ-ள்‌: மேற்கூறிப்‌ போந்த இயல்புடைய ஆன்மாக்க 
ளுக்கு முன்‌ பல பிறவிகளிற்‌ செய்த தவத்தினாலேயே ஞானம்‌ 
உளதாம்‌ என்பது. 


இனி தவங்களே சாதனமாதல்‌ அமையும்‌; ஞானம்‌ எற்‌ 
மக்கு என்று கூறுவாரு முளராதலின்‌ அவரை நோக்‌ 
மேற்கோளை வலியுறுத்தற்குக்‌ கூறும்‌ ஏது, 


மேற்‌ சரியை கிரியா யோகங்களைச்‌ செய்துழி நன்னெறி 
யாகிய ஞானத்தைக்‌ காட்டியல்லது மோட்சத்தைக்‌ கொடா 


வாகலான்‌ என்பது. 


இதன்கண்‌, மேல்‌ என்றதும்‌ மேற்கோளில்‌ முன்‌ என்‌ 
றதுபோல முன்னைப்‌ பலபிறவிகளை யுணர்த்தி நின்றது. மேலா 
இய உண்மைச்‌ சரியை இரியா யோகம்‌ எனினும்‌ பொருந்தும்‌. 
நன்மையெனப்படுவன எல்லாவற்றினுஞ்‌ சிறந்த கன்மையாவது 
வீடுபேறாம்‌; ஆதலின்‌ அதனை அடைதற்கு ஏதுவாய்ச்‌ சிறந்த 
நெறியாகலானும்‌,. வீட்டுக்கு கெறியான. ஏனைய சமயத்தாராற்‌ 
கூறப்படுவன வெல்லாம்‌ தன்னிடத்தே வந்து கூடியே நன்மை 
தருவனவாம்‌ ஆதலானும்‌ ஞானம்‌ கன்னெறியெனப்பட்டது. 
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சரியை ரியா யோகங்களைச்‌ செய்துழி என்றதனால்‌ 
அவற்றைச்‌ செய்தற்கு அதிகாரம்‌ தருவதாயெ சிவதீக்கைப்‌ 
பேறும்‌ தவத்தினில்‌ என்பதிலடங்கும்‌ என்பது பற்றி வழிறூல்‌ 
ஆசிரியர்‌ இக்கையி னியல்புகளையும்‌ இம்முதலதிகரணத்திலேயே 
வகுத்தருளிச்செய்தார்‌. 


சிவதக்கை 


தீக்கை என்னுஞ்‌ சொல்லுக்குப்‌ பொருள்‌ மலத்தைக்‌ 
கெடுத்து ஞானத்தைக்‌ கொடுப்பது என்பதாம்‌. தீக்கையாவது 
இவ்வியல்பிற்று என்பது: 


சின எனகக ண அடணோனார Sra என 
என்ன எளி எண சார ar: | 


எனப்‌ பவுட்கரவிருத்தியின்‌ பசுபடல திக்ஷாப்‌ பிரகர 
ணத்துள்‌ உமாபதி இவனார்‌ விரித்தருளினதைச்‌ சிவஞான 
பாடியப்‌ பாயிரத்தில்‌, ““தீக்கையாவது இவாகமங்களிற்‌ கூறும்‌ 
நித்திய மைமித்திகத்தின்‌ அதிகாரமும்‌, ஆகமக்கேள்வியின்‌ அதி 
காரமு மென்னுமிரண்டனுள்‌ ஓரதிகாரத்தைத்‌ தோற்றுவிக்க 
வல்லதாய பரமசிவனுடைய வியாபார சத்தியாம்‌”' என ஆசிரியர்‌ 
சிவஞானயோகிகள்‌ மொழிபெயர்த்தருளீயவாற்றா லறியப்படும்‌. 


குண்டம்‌, மண்டலம்‌, ஆசிரியர்‌ செய்யும்‌ பாவனை முதலியன 
வெல்லாம்‌ சிவனது இரியா சத்தியின்‌ வியாபாரத்துக்குக்‌ கருவி 
களாமாதலின்‌ அவையும்‌ உபாசாரத்தால்‌ தீக்கையெனப்படும்‌. 


வேதமோ அத ற்கண்ணும்‌, வைதிகாசாரத்தின்கண்ணும்‌ 
உபகயனப்பே அடையார்க்கன்றி அதிகாரமின்மை போலச்‌ 
சைவாகமம்‌ ஒது தற்கண்ணும்‌, சைவசாரத்தின்கண்ணும்‌ வு 
தீக்கைப்பே அடையார்க்கன்றி ஏனையோர்க்கு அதிகாரமில்லை 
யென்பது; 
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““விரும்பியமர்‌ இராதிசாச மர்ச்சனாதி கார 
மேவுமியோ காதிகார மெனச்சமய விசேடம்‌ 
வரும்பொருவி ணிருவாண மந்திரங்கள்‌ பதங்கள்‌ 
வன்னங்கள்‌ புவனங்க டத்துவங்கள்‌ கலைகள்‌ 
இரங்கடைவிற்‌ ரெகைபதினொன்‌ மெண்பத்தொன்‌ வதைம்பத் தொன்‌ 
திருதூற்றோ டிருபத்து சாலாறா றைர்திற்‌ 
பரந்தகெறி யறுவகையு மொருவிநினை வரிதாம்‌ 
பரபதத்து ளுயிர்விசவப்‌ பயிற்று மன்றே.” 


எனச்‌ சிவப்பிரகாசத்‌ திருவிருத்தத்தினும்‌, பவுட்கர விருத்தியில்‌ 
சனற்குமாரர்‌ முதலிய முனிவர்கள்‌ ஸ்ரீகண்டமுதல்வரைத்‌ 
துதித்து ஞானபாதத்தை அருளிச்செய்யவேண்டுமென விண்‌ 
ணப்பஞ்‌ செய்யுஞ்‌ சந்தர்ப்பத்தில்‌, 


ண்‌ ஈன எனின்‌ ஏன | 
எ எம்‌ ஏ விர எனி ॥. எ்॥ 


ஈசனே! முன்பு உனது பிரசாதத்தால்‌ சரியை இரியா 
பாதங்கள்‌ எங்களால்‌ கேட்கப்பட்டன. இப்பொழுது ஞான 
பாதங்‌ கேட்டற்கு ஆசை. பெரிதாயிருக்கிறது?' என்ற நான்‌ 
காவது சுலோகத்தில்‌ “எண்ன என்ற வாக்கியத்திற்கு 
“ஜிரவண முதலியவற்றில்‌ அதிகாரத்தை யுண்டுபண்ஹகின்ற 
தீக்கை வடிவமான உனது அனுக்கிரகத்தால்‌! எனவும்‌, இப்‌ 
பொருளில்‌. வேதவாக்கிய முண்டு எனவும்‌, அவ்விருத்தியின்‌ 
பதிபடலத்தில்‌ ஆறாவது சுலோகத்தில்‌ வரும்‌ “ஈன்‌ 
என்னும்‌ விளிவேற்றுமையேற்ற சொற்றொடருக்கு உரை 
யெழுதுங்கால்‌, “ஈண்டு, த்விஜோத்தம சப்தத்தால்‌ முனிவர்கட்கு 
உபநய௩  ஸம்ஸ்காரமூடைமை மாத்திரம்‌ கூறப்பட்டதன்று; 
சமயமுதல்‌ நிருவாண முடிவாய சிவதீக்கை யுடைமையுங்‌ கூறப்‌ 
பட்டது. நிருவாண தீக்கையின்றி ஞான.நூல்‌ 'கேட்டற்கண்‌ 
அதிகார மின்மையின்‌!'' என உரைத்து, 


ad aaa Mra ஈன்ற: | 
ஏன்‌ வினண்ளன்‌ fra: I 


இவ்வாறு சமய தீக்கையினும்‌, விசேட தீக்கையினும்‌ இறப்பாக 
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= ள்‌ ன 1 ட ட ப்‌ 12 ம 
அக்கி காரியம்‌ ஆகமஞானம்‌ என்பவற்றின்‌ மாணாக்கன்‌ உரி 


யுடையன்‌ ஆ௫ன்றான்‌'' எனவும்‌, 


Prades ௭௭ aA எள! 
ஹூ சேண்‌ 3 எஸ்‌ ௭௭ எண்ணாக! 


ிர்வாண இக்கை யுடையவர்களாய்ச்‌ சிவஞான வொழுக்க 
முடையவர்களா யுள்ள நல்லோர்களுக்கே சிவாகமங்கள இருபத்‌ 
தெட்டு, விதமாக அருளிச்‌ செய்யப்பட்டன ' எனவும்‌, 


எள்‌ எக்‌ எணர்‌ எள்‌ | 
களின்‌ லை எண்ண்‌ TAT எட ॥ 


“அழகிய முகமுடையவளே! இந்த ஞானத்‌ (ஆகமத்‌) தை எம 
தன்பர்க்கு வெளிப்படுத்துக; திருடர்கட்கு அஞ்சிப்‌ பொருளைக்‌ 
காப்பாற்றுதல்‌ போல (அதிகார மில்லாதவர்களுக்கு அஞ்ச) 
இவ்வாகமம்‌ முயற்சியோடும்‌ கரக்கத்தக்கது'' எனவும்‌, 


ela என்‌ ஸர்‌ MTA | 
Ae எ eT RTE ॥ 
என்‌ TTT கள்‌ ௩ Td | 


“இந்தப்‌ புனிதமாகிய சைவாகமத்தை உரியரல்லார்க்குக்‌ 
கொடுக்காதே; விளக்காதே; சிவதீக்கை 'பெற்ற உறுதிப்‌ 
பாடுடையவரும்‌ சிவபத்தி மிக்கவருமா கிய இவருக்குக்‌ கேட்பிக்‌ 
- கற்பாற்று, அவை யில்லாதார்க்குக்‌ கூறுதலும்‌ வெளிப்படுத்‌ 
தலுமாகா?' எனவும்‌, “இப்பொருள்‌ பற்றி வேதத்திலேயே 
சாக்தோக்கெத்து மதுவித்தையிலும்‌, .சுவேதாசுவதரத்து 
ஆரும்‌ அத்தியாயத்தும்‌ கூறப்பட்டமையும்‌ காணத்தக்கது?! 
எனவும்‌ ஸ்ரீமத்‌ உமாபதி சிவாசாரிய சுவாமிகள்‌ அருளிச்‌ 
செய்தலானும்‌, ஆசிரியர்‌ ஸ்ரீ காராயணகண்டர்‌ மிருகேந்திர 
விருத்தி உபோற்காத பிரகரணத்‌ தொடக்கத்தில்‌ தெரித்துரைத்‌ 
தலானும்‌ அறியப்படும்‌. ஆதலால்‌, சிவதீக்கையும்‌ சிவாகம சில 
முடையவர்களே சிவஞான நூல்களைக்‌ கற்றல்‌, கேட்டல்‌ செய்தற்‌ 
குரியவராவர்‌. இது, “அம்மானே ஆகமசீலர்‌க்‌ கருணல்கும்‌ 
பெம்மானே” என ஆளுடைய கம்பிகள்‌ அருளுபதேசத்தானும்‌ 
இனித றியப்படும்‌. ஆதலால்‌ சமய்‌ விசேட நிர்வாண தீச்கைகளைப்‌ 
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பெற்றே சரியை கிரியா யோகங்களை அநுட்டித்தலும்‌ சிவாகம 
ஞான நூல்களைக்‌ கற்றலும்‌ வேண்டும்‌. 


இங்ஙனம்‌ கூறிய தீக்கை நிராதாரம்‌, சாதாரமென விரு 
வகையாம்‌. அவற்றுள்‌, நிராதாரம்‌ விஞ்ஞானகலர்‌ பிரள 
யாகலர்களாகிய ஆன்மாக்சளுக்குச்‌ செய்வது. சாதாரதீக்கை 
சகலருக்கு நிலவுலகில்‌ ஆசான்‌ மூர்த்தியை ஆவேசித்து நின்று 
செய்வது. அது திருகோக்கம்‌, பரிசம்‌, வாசகம்‌, பாவனை, சாத்திரம்‌, 
யோகம்‌, ஒளத்திரி எனப்‌ பலவகைப்படும்‌. அவற்றுட்‌ சறச்தது 
ஒளத்திரி தீக்கை, ஒமத்தோடு செய்வது ஒள த்திரி, அது சபீசம்‌ 
கிர்ப்பீசம்‌ என விரண்டுவகைப்பட்டு,ஒவ்வொன்றும்‌ இரியாவதி 
ஞானவதி. என இருவகைப்படும்‌. அவற்றுள்‌ இரியாவதியாவது 
குண்டம்‌ மண்டலம்‌ அனைத்தும்‌ புறத்திலேயே விளங்க அமைத்‌ 
துக்கொண்டு திரியை செய்வது. ஞானவதியாவது அவையெல்‌ 
லாம்‌ அகத்திலே மனதாற்‌ கற்பித்துக்கொண்டு பாவனையால்‌ 
இரியை செய்வது. இவை யிரண்டும்‌ புறப்பூசையும்‌ அகப்‌ 
பூசையும்‌ போலக்‌ கொள்ளத்தக்கன, இவற்றின்‌ விரிவெலாம்‌ 
பவுட்கராகம விருத்தியின்‌ பசுபடலத்திலும்‌, சவஞானபாடியச்‌ 
சிறப்புப்‌ பாயிரத்திலும்‌. தெளிவாகக்‌ காணலாம்‌. இனி திக்கை 
யின்‌ விரிவாயெ சமய முதலியவற்றுள்‌, 


சமய தீக்கை 


சமய. தீக்கையாவது:- மண்டபபூசை செய்து, விதிப்படி. 
மாணாக்கனை வழிபடுவித்துச்‌ சம்பாதவோமத்தால்‌ சுத்திப்படுத்‌ 
துவது. இதனால்‌ சைவசமயாசாரமாயெ சரியை வழிபாட்டிற்கு 
அதிகாரி யாவான்‌. 


விசேட தீக்கை 


இனி, விசேட இக்கையாவது:- அவ்வாறு சமயதீக்கை 
செய்து குண்டத்தில்‌ வா௫சுவரனையும்‌, வாசெவரியையும்‌ ஆவா 
இத்து, மாணாக்கனான்மாவை வாங்க வா$சுவரனால்‌ வாசேவரியின்‌ 
கருப்ப நாடியிற்‌ செலுத்தி, கருப்பாதான முதலிய இரியைகளை 
மும்மூன்று அகுதிகளினால்‌ நிரப்பிக்‌ .கருமுதிர்ந்து பயந்ததாகப்‌ 
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' பாவித்துக்‌ குண்டத்தினின்றும்‌ ஆன்மாவை மீள வாங்கி 
மானாக்கனுடைய இருதயத்தானத்திலே தாபித்து இங்கனஞ்‌ 
இவபுத்திரனாகச்‌ செய்வது. இத்தீக்கைப்‌ பெற்றால்‌ சிவபூசை 
முதலிய இரியை வழிபாட்டிற்கும்‌, சிவாகமம்‌ ஓதுதற்கும்‌ அதி 
காரியாவான்‌. 


நிர்வாண தக்கை 


இனி, நிர்வாண தக்கையாவ து:- இவ்வாறு சமயவிசேட 
மிரண்டுஞ்‌ செய்து, ஆன்மாக்கள்‌ மனம்‌ வாக்குக்‌ காயமென்னும்‌ 
மூன்றானும்‌ செய்யுங்‌ கன்மங்கட்‌ டெமாயெ அறுவகை அத்து 
வாக்களின்‌ தன்மைகளும்‌, அவை ஒன்‌ ஜினொன்‌ றடங்குமுறை 
மைகளும்‌ அறிந்து, மந்திர முதலிய -ஜக்தனையுங்‌ கலையைம்‌ 
இலும்‌ பகுத்தடக்க, நிவிர்த்தி முதலிய கலையைந்தையும்‌ ஒவ்‌ 
வொன்றாகச்‌ சோதனைசெய்து, அவற்றினின்றும்‌ நீங்கிய 
மாணாக்கனன்மாவை வாங்பெ பிராசாத மெறியாலே பரமசிவ 
னிடத்தி லொடுக்கு, ஒடுங்யெவழி மாணிக்கத்தைச்‌ சார்ந்த 
படிகவொளிபோலத்‌ தற்போதம்‌ அடங்கிப்‌ பரமசிவனுடைய 
அறுவகைக்‌ குணங்களும்‌ தன்குணமாகத்‌ தன்மாட்டு மிக்கு 
விளற்டச்‌ சிவாநந்தம்‌ மேலிடும்படி செய்து, பதி பசு பாசங்‌ 
களின்‌ பொதுவியல்பை யுணர்த்தும்‌ வாயிலாக மலத்தை நீக்கு, 
உண்மைஞானம்‌ விளங்கச்‌ செய்வது. இதனால்‌ சிவாகமங்களின்‌ 
உண்மைப்பொருளை யாராய்தற்கு அதிகாரியாவான்‌. அங்ஙனம்‌ 
உண்மைப்பொருள்‌ ஆராய்ச்சியால்‌ . சிவஞானம்‌ விளங்கச்‌ 
இறப்பியல்‌ புணர்ந்து, சிவம்‌ பிரகாசிக்கப்‌ பெற்று, வீடு 
பேறடைவன்‌. அத்துவசுத்திபண்ணி மலமகற்றும்முறை இவ 
ஞானசித்தியில்‌ இம்முதல்‌ அதிகரணத்தில்‌ தொகுத்துக்‌ கூறப்‌ 
படுகின்றது. திவாகமங்களினும்‌, பத்ததிகளினும்‌ விரிவாகக்‌ 
கூறப்படுகின்றது. - 


அத்துவசுத்திமுறை 
அத்துவாக்கள்‌ மந்திரம்‌, பதம்‌, வன்னம்‌, புவனம்‌, தத்‌ 
துவம்‌, கலை என ஆறாகும்‌. கலையில்‌ ஏனைய ஐந்து அத்து 
வாக்களும்‌ வியாத்தி (அடங்கும்‌) யாம்‌. கலைகள்‌ கிவிர்த்தி, 
பிரதிட்டை, வித்தை, சாந்தி, சார்தியதீதையென ஜச்தாம்‌. . 
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அவற்றுள்‌,  நிவிர்த்திகலையில்‌ மந்திரங்கள்‌ இரண்டு, 
பதங்கள்‌ இருபத்தெட்டு, வன்னம்‌ ஒன்று, புவனங்கள்‌ நாற்‌ 
றெட்டு, தத்துவம்‌ ஒன்று. இதற்கு அதிதெய்வம்‌ பிரமன்‌. 


பிரதிட்டாகலையில்‌ மந்திரங்கள்‌ இரண்டு; பதங்கள்‌ இரு 
பத்தொன்று, வன்னங்கள்‌ இருபத்து நான்கு, புவனங்கள்‌ ஐம்‌ . 
பத்தாறு, தத்துவங்கள்‌ இருபத்துமூன்று. இதற்கு அதிதெய்‌ 
வம்‌ திருமால்‌. ்‌ 


வித்தியாகலையில்‌ மந்திரங்கள்‌ இரண்டு, பதங்கள்‌ இரு 
பது, வன்னங்கள்‌ ஏழு, புவனங்கள்‌ இருபத்தேழு, தத்துவங்‌ 
கள்‌ ஏழு. இதற்கு அதிதெய்வம்‌ உருத்திரன்‌. 


சாந்திகலையில்‌ மந்திரங்கள்‌ இரண்டு, பதங்கள்‌ பதி 
னென்று; வன்னங்கள்‌ மூன்று, புவனங்கள்‌ பதினெட்டு, தத்‌ 
அவங்கள்‌ மூன்று. இதற்கு அதிதெய்வம்‌ மகேசுரன்‌. 


சாந்தியதீதகலையில்‌ மந்திரங்கள்‌ மூன்று, பதம்‌ ஒன்று, 
வன்னங்கள்‌. பதினாறு, புவனங்கள்‌ பதினைந்து, தத்துவங்கள்‌ 
இரண்டு. இதற்கு அதிதெய்வம்‌ சதாசிவன்‌.. ' 


இங்கனம்‌ கூறிய ஐது கலைகளினுமுள்ள மந்திரங்கள்‌ 
'பதங்களாலும்‌, பதங்கள்‌ வன்னங்களாலும்‌, வன்னங்கள்‌ புவ 
னங்களாலும்‌, புவனங்கள்‌ தத்துவங்களாலும்‌, தத்துவங்கள்‌ 
கலைகளாலும்‌, வியாபிக்கப்பட்டுள்ளன. கலைகளில்‌ மலம்‌, கன்‌ 
மம்‌, மாயை, மாயேயம்‌ ஆயெ -பாசங்களடங்கும்‌. ஆன்மாக்‌ 
களால்‌ அறுபவிக்கத்தக்க இன்பதுன்பங்களை. யுண்டுபண்ணும்‌ 
புண்ணிய பாவங்களாக கன்மங்களை ஈட்டுதற்கு வழியாதல்‌ 
பற்றி, மந்திரமுதலியவைகளை வழிபோலுதலாலும்‌, அவற்றை 
ஒன்றொன்றாகக்‌ கழித்‌ துக்கொண்டு சிவபதத்திற்‌ செலுத்துதற்கு 
வழிபோலுதலாலும்‌ அவை அத்துவா (வழி) எனப்படும்‌. 
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டப்படும்‌ கன்மங்களின்‌ 
திருஷ்டமாய்‌ (காட்சிப்‌ 
ற்‌ டெமாயெ 


இங்கனம்‌ ஆன்மாக்களால்‌ ஈட்‌ 
தாலவடிவம்‌ அழிக்து சூக்குமமாய்‌ ௮ 
படாததாய்‌) அவ்வப்பயன்களை யுண்டுபண்ணுத 
அவ்வக்கலைகளிலுள்ள புவனங்களில்‌ இருக்கும்‌. ன்‌ 
களின்‌ வாசனை. புத்திதத்‌ துவம்‌ பற்றுக்கோடாக இருக்கும்‌. 
சலாசோதனையாவது இக்கன்மங்களும்‌, இவற்றிற்குப்‌ பயனாய 
விளையக்கூடிய மாயை மாயேயங்களும்‌ இவற்றிற்கெல்லாம்‌ மூல 
காரணமாகிய ஆணவமலமும்‌ நிவிர்த்தி முதலிய ஐங்கலைகளில்‌ 
பகுத்தடங்கி அத்துவாக்களிடமாக வமைந்து ஆன்மாவைப்‌ பம்‌ 
இத்து நிற்ன்ற நிலையினை யறிந்து, அத்துவ சோதனை விதி 
யிற்‌ கூறியவாறு அம்மலங்களோடுகூட ஆன்மாவையும்‌, பாச 


அக்கன்மங்‌ 


சூத்திரத்தில்‌ விதிப்படி யமைத்து, வாமை, சேட்டை, ரெளத்திரி 
யென்னும்‌ சவ சக்திகளால்‌ பாச சூத்திரத்தமைந்க ஆன்‌ 
மாவைப்‌ பிரித்து எடுத்து, அவ்வக்கலைகளடங்கிய பாசங்களை 
விதிப்படி சிவாக்கனீயி லிட்டுத்‌ தடித்து ஜங்கலைகளினின் அம்‌ 
நீங்கிச்‌ சுத்தனன ஆன்மாவை மேலே கூறியவாறு சிவனுடன்‌ 
சேர்த்துச்‌ வெத்துவம்‌ விளங்கும்படிச்‌ செய்வதாம்‌. இங்கனம்‌ 
அத்துவ சத்தியில்‌ பாசங்களை அழிப்பனவாய வாமை, சேட்டை, 
ரெளத்திரி யென்னும்‌ மூன்று சத்திகளுமே பரமசிவனுடைய 
ஆயுதங்களுள்‌ திரிசூலமெனப்படும்‌. ௮, 


படகோற்றேன்‌ மொழிக்கிள்ளாய்‌ கோதில்‌ பெரும்துறைக்‌ கோன்‌ 
மாற்றாரை வெல்லும்‌ படைபகராய்‌ -ஏற்றார்‌ 
அழுக்கடையா நெஞ்சுருக மும்மலங்கள்‌ பாயும்‌ 


கழுக்கடைகாண்‌ கைக்கொள்‌ படை” 


என்பதனாலும்‌, இச்சத்திகளால்‌ அத்துவாக்கனிகள்‌ நிறைந்த 
சஞ்சித கன்மங்கள்‌ முழுவதையும்‌ குருவடிவங்‌ கொண்ட இவ 
பெருமான்‌, அருள்வடிவாயே சிவாக்கினியில்‌ எரித்து ஒழிப்‌ 
பதனை “மடங்கவென்‌ வல்வீனைக்‌ காட்டை நின்‌ மன்னருட்‌ டீக்‌ 
கொளுவும்‌- விடங்க” என்பதனாலும்‌, இவ்வைங்‌ கலைகளுக்கும்‌ 
அதிபர்சளாயெ அயன்‌ மால்‌ முதலிய ஐம்தொழிற்‌ கடவுளரது 
விதிக்குள்‌ அகப்பட்டுக்கெந்த வுயிரின்‌, அவ்வக்கடவுளர்க்‌ 
குரிய கலாபாசங்களைச்‌ சோதனைசெய்யுங்கால்‌, முதற்கண்‌ 
அவரை விளி 5 அ, “சிவனுடைய ஆணையால்‌ இந்தப்‌ பக்குவமான 


Aa 


(8 க்‌ உனக்‌ 


1 
8). 
Aj 
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வுயிர்க்குத்‌ தீக்கை செய்கின்றேன்‌; நீங்கள்‌ அநுகூலமாக 
இருப்பீர்களாக'' எனவும்‌, இறுதியில்‌ அவரை விளித்து, “உமது 
அதிகாரத்துக்குட்பட்ட கலா பாசங்களினின்னும்‌ இவ்வுயிர்‌ 
நீங்கிச்‌ சுத்தமானமையால்‌ இவ்வுயிரை உங்கள்‌ தொழில்‌ 
களுக்குள்‌ விதித்து அகப்படுத்தா திருப்பீர்களாக; : இது சவ 
பெருமானது ஆனே” எனவுங்‌ கூறி, ஐம்தொழில்‌ விதியுட்பட்டு 
ஆன்மா அலமருதலை நீக்கி அருள்வழியில்‌ கிறுத்துதலாகய 
இத்தீக்கையின்‌ இயல்பினை, 


“ஆட்டுத்‌ தேவர்தம்‌ விதியொழித்‌ தன்பா 
லையனே நென்அன்‌ னருள்வழி யிருப்பேன்‌'' 


என்பதனாலும்‌ திருவாசகப்பாடல்கள்‌ உபதேசிக்கன்‌ றன. 


இங்ஙனமே நிர்வாண தீக்கையின்‌ ஆன்மர்‌ பரசநீக்கம்‌ 
பெறும்‌ இயல்பெல்லாம்‌ திருமுறைகளில்‌ வெளிப்படையாயுங்‌ 
குறிப்பாயும்‌ உபதேசித்தருளுமாற்றை யறிந்து இன்புறக்‌ 
கடவோம்‌. 


இனிச்‌ சரியை கரியா யோகங்கள்‌, முறையே தாசமார்க்‌ 
கம்‌, சற்புத்திரமார்க்சம்‌, சகமார்க்கம்‌, சன்மார்க்கம்‌ எனவும்‌ ' 
பெயர்‌ பெறும்‌, 


சரியை 


அவற்றுள்‌ சரியையாவது:-- அகண்டர்கர நித்த வியாபக 
சச்சிதாகந்தப்‌ பிழம்பாயெ சிவபெருமான்‌ உயிர்கள்‌ படி 
முறையா அஒணர்ந்துய்தற்பொருட்டுக்‌ தலமாகவும்‌, சூக்கும 
மாகவும்‌, அதிசூக்கமமாகவும்‌ மூவகை வடி.வங்கொண்டருளி, 
அவ்வடிவங்களில்‌ வழிபடும்‌ முறையும்‌ வேதாகமங்களில்‌ அப்‌ 
பெருமானால்‌ வகுத்தருளிச்‌ : செய்யப்பட்டன வாகலான்‌ அம்‌ 
மூவகை வடிவின்‌ வைத்துப்‌ பக்குவமுறையான்‌ . மேம்பட்டு 
நிகழும்‌ நுண்ணுணர்வின்மையின்‌ சகளமாஇய தூலவடிவமாத்‌ 
திரத்தைப்‌ பொருளெனக்கொண்டு காயத்தொழின்‌ மாத்திரை 
யான்‌ ஆகமத்தின்‌ விதித்தவாறு ' வழிபடுவதாம்‌. இது... . 
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எ அவ லாலெமச்‌ காமலர்‌ மரங்க ளாக்க லம்மலர்‌ பதித்தலம்‌ மலராற்‌ 
ரவகை தார்பல சமைத்த றணப்பி லெம்புகழ்‌ சாற்‌.றலன்‌ புடன்‌ 


ராவி ல 2 
மேவு மாலய மலடென்‌ மெழுகல்‌ வீளங்க ஈல்விளச்‌ இடுதலெம்‌ மடியாக ௫ 
கெம்முல களிப்போம்‌.' 


சேவ லானவை செய்தலிச்‌ சரியை யியற்ற வல்லவரச்‌ 


என்னும்‌, திருவாதவூரடிகளுக்குக்‌ குருவடிவமாக வந்து உபதே 


த்ததாகவுள்ள திருப்பாடலா லம்‌, 


“ தரதமார்க்‌ கஞ்சாற்றிற்‌ சல்சான்றன்‌ கோயிற்‌ 
நலமலடட்‌ டிலகுதிரு மெழுக்குஞ்‌ சாத்திப்‌ 
போதகம்‌ கொய்தபூம்‌ தார்மாலை கண்ணி 
புனிதற்குப்‌ பலசமைத்தப்‌ புகழ்ச்து பாடித்‌ 
இஇறிகு விளக்‌ட்டுத்‌ இருரர்த வனமுஞ்‌' 
செய்து.இரு வேடல்கண்‌ டாலடியேன்‌ செய்வ 
இியாதுபணி யீரென்‌௮ 'பணிர்தவர்தம்‌ பணியு 
மியற்றுவதிச்‌ சரியை செய்வோ ரீசனுல இருப்பர்‌." 


என்ற சிவஞான௫த்தித்‌ திருவிருத்தத்தாலும்‌, 


“தில்பெறமா றெண்ணுதியே னெஞ்சே நீவா 
தித்தலுமெம்‌ பிரானுடைய கோயில்‌ புக்குப்‌ 
புலர்வதன்முன்‌ னலூட்டு மெழுக்கு மிட்டுப்‌ 
பூமாலை புனைக்தேத்திப்‌ புகழ்ச்து பாடித்‌ .' 
தலையாசச்‌ கும்பிட்டுக்‌ கூத்து மாடிச்‌ 
சங்கரா சயபோற்றி போற்றி யென்றும்‌ 
அலைபுனல்சேர்‌ செஞ்சடையெம்‌ மாதி யென்றும்‌ 
௮ரூசா வென்றென்றே யலறா நில்லே,” 


என்ற திருத்தாண்டகத்தா ஓம்‌, 
'ஆமாறுன்‌ நிருவடிக்கே யசக்குழையே னன்புருகேன்‌ 
பூமாலை புனைச்தேத்தேன்‌ புகழ்ச்துரையேன்‌ புத்தேளிர்‌ 
கோமானின்‌ திருக்கோயில்‌ கேன்‌ மெழுகேன்‌ கூத்தாடேன 
சாமாறே வீரைன்றேன்‌ சஅராலே சார்வானே,” ல்‌ 


எனவரும்‌ தருவாகக முதலிய திருமுறைத்‌ திருப்பாடல்களா லும்‌ 
அறியத்தக்கது, 
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இனிக்‌ ரியையாவது:- முன்செய்த சரியையானத அடிப்‌ 
பட்டுவரவர நிகழும்‌ பக்குவ விசேடத்தால்‌ அண்ணுணர்‌ 
வுடையராய்ச்‌ சகள நிட்களமாயெ சூக்கும வடிவமே பொருள்‌, 
சகள வடிவம்‌ அதனை வழிபடுதற்குரிய திருமேனி யென்றிவ்வா : 
றணர்ந்து புறத்தொழிலானும்‌ அகத்தொழிலானும்‌ ஆகம 
விதியான்‌ வழிபடுவதாம்‌. இது, 


“தந்த வர்க்கமுங்‌ இளர்மணப்‌ புகையுங்‌ 

கவின்கொ டீபமும்‌ புனிதமஞ்‌ சனமுங்‌ 
கொந்த விழ்ச்தான்‌ மலருமற்‌ அளவும்‌ . 

கொண்டு மாயையின்‌ குணங்களொன்‌ நிலராய்‌ 
ஐர்து சுத்திசெய்‌ தகம்புற மிறைஞ்சி 

யங்கி யின்கடன்‌ முழ்‌த்தருள்‌ வழிரின்‌ 
நிரந்த ஈற்பெருங்‌ இரியையன்‌ புடனே 

யியற்ற வல்லவ ரெம்மருங்‌ இருப்பா.'' 


என்னும்‌ திருவாதவூரடிகள்‌. புராணத்தானும்‌, 


பூத்திரமார்க்‌ கம்புகலிற்‌ புதியவிரைப்‌ போது 
புகையொளிமஞ்‌ சனமமுது மு.தல்கொண்‌ டைந்து 
சுத்திசெய்தா சனமூர்த்தி . மூர்த்தி மானாஞ்‌ ்‌ 
சோதியையும்‌ பாவித்தா வா௫இத்துச்‌ சுத்த 
பத்தியினா லருச்சித்துப்‌ பரவிப்‌ போற்றிப்‌ 
பரிவினொடு மெரியில்வரு காரியமும்‌ பண்ணி 
நித்தலுமிக்‌ இரியையினை யியற்று வோர்க 
ணின்மலன்ற னருஇருப்பார்‌ நினையுங்‌ காலே”! 


எனவருஞ்‌ சிவஞானசத்தித்‌ திருவிருத்தத்தானும்‌, 


ரறைமலிதருமள றொடுமுகைகுமலர்‌ புகைமிகுவளசொளி 
நிறைபுனல்கொடுதனை நினைவொடுகியதமும்‌ வமழிபடுடியவர்‌ 
குறையிலபதமணை தரவருள்குணமுடை யிறையுறைவனபதி 
ிறைபுனலமர்வெ புரமதமினைபவர்‌ செயமக டலைவசே,?' 


எனவரும்‌ திருஞான சம்பம்த சுவாமிகள்‌ தேவாரத்தானும்‌, 


6-வது 
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சீன்போ லமரர்க ணீண்முடி சாய்த்த நிமிர்த்துகுத்தீ 
பைம்போ தழக்பப்‌ பவளம்‌ தழைப்பன பாங்க றியா 
என்போ லிகள்பறித்‌ இட்ட வீலையு முகையுமெல்லாம்‌ 
அம்போ தெனக்கொள்ளு மையனை யாற னடித்தலமே.'' 
“தொழுது தாமலர்‌ அவித்‌ அதித்துகின்‌ 

ழுது காமுற்‌ றரற்தின்‌ ருரையும்‌ 

பொழுது போகப்‌ புறக்கணிப்‌ பாரையும்‌ 


எழுதும்‌ ழ்க்கணக்‌ இன்னம்ப ரீசனே..” 


“வாழ்த்த வாயு நினைக்க மடகெஞ்சும்‌ 
தாழ்த்தச்‌ சென்னியும்‌ தர்த தலைவனைச்‌ 
குழ்த்த மாமலர்‌ தாவித்‌ ! அதியாகே 
வீழ்த்த வாவினை யேனெடுல்‌ காலமே." 


“செய்யாடி சின்மலனே நீல கண்டா 
நிறையுடையாய்‌ மறைகல்லாய்‌ நீதியானே 
மையாடு கண்மடவாள்‌ பாகத்‌ தானே 
மான்றோ லுடையாய்‌ மூழ்க்து நின்றாய்‌ 
கொய்யாடு கூவிளநற்‌ கொன்றை மாலை 
கொண்டடியே னானீட்டுக்‌ கூறிதின்று 
பொய்யாத சேவடிக்கே போது இன்றேன்‌ 
பூம்புகலூர்‌ மேவிய புண்ணியனே? 


என்பன முதலியவாகவரும்‌ திருநாவுக்கரசுசுவாமிகள்‌ இருவாக்‌ 
குக்களானும்‌, 


“இயக்கர்‌ இன்னார்‌ யமனொடு வருண 
ரியக்கு £ீவளி ஞாயிறு இில்கள்‌ 
மயக்க: மில்புலி வானர நாகம்‌ 5 
வசுக்கள்‌ வானவர்‌ தானவ ரெல்லாம்‌ 
அயர்ப்பொன்‌ நின்றிசின்‌ நிருவடி யதனை 
யர்ச்சித்‌ தார்பெனு மாரருள்‌ கண்டு 
இசைப்பொன்‌ தின்றிசீன்‌ நிருவடி யடைச்தேன்‌ 
செழும்பொ ழிற்றிருப்‌ புன்க. ருளானே,'? 


எனவரும்‌ எக்தரமூர்த்தி சுவாமிகள்‌ தேவாரத்தானும்‌, 
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“முத்தனே முதல்வா முக்கணா முளிவா மொட்டறா மலர்பரித்‌ திறைஞ்சிப்‌ 
பத்தியாய்‌ நினைந்து பரவுவார்‌ தமக்குப்‌ பரகதி கொடுத்தருள்‌ செய்யுஞ்‌ 
சித்தனே செல்வத்‌ திருப்பெருர்‌ அழையிற்‌ செழுமலர்க்‌ குருந்தமே வீய£ர்‌ 
அத்தனே யடியே னாதரித்‌ தழைத்தா லதெர்துவே யென்று ளாயே.” 


என்னும்‌ இருவாசகத்தானும்‌ இவைபோல வரும்‌ திருமுறைப்‌ 
பாடல்கள்‌ பலவற்றானும்‌ அறியப்படும்‌. 


யோகம்‌ 


இனி, யோகமாவது மேற்சொன்ன இரியை வழிபாடு 
அடிப்பட்டு வரவர நிகழும்‌ . பக்குவவிசேடத்தால்‌ அதிநுட்ப 
வுணர்வுடையராய்‌, நிட்களமாகிய அதிசூக்கும வடிவமே 
பொருள்‌, சகளமும்‌ சகளநிட்களமும்‌ அதனை வழிபடுதற்‌ டெ 
மாயெ திருமேனி யென்‌ றிவ்வா றுணர்ந்து ௮கத்தொழின்‌ மாத்‌ 
திரையான்‌ அவ்விடத்துக்கு விதித்தவாறே வழிபடுவதாம்‌. இது, 


“மூக்கு ணம்புல னைர்துட னடக்க 

மூல வாயுவை யெழுப்பிரு வழியைச்‌ 
இக்செ னும்பழி யடைத்தொரு வழியைத்‌ 

இறர்து தாண்டவச்‌ சிலம்பொலி யுடன்போய்த்‌ 
தக்க வஞ்செழுத்‌ தோொரெழுத்‌ அருவார்‌ 

தன்மை கண்டரு டரும்பெரு வெளிக்கே 
புக்க முந்தின ரெமதுருப்‌ பெறுவார்‌ 

புவியில்‌ வேட்டுவ: னெடுத்தமென்‌ புழுப்போல்‌”' 


என்னும்‌ 'திருவாதவூரடிகள்‌ புராணத்தானும்‌, 


சகமார்க்கம்‌ புலனொடுக்‌இத்‌ தடுத்‌ தவளி -யிரண்டுஞ்‌ 
சலிப்பற்று முச்சத மு.தலாதா ரங்கள்‌ 
அகமார்க்க மறிர்தவற்றி னரும்பொருள்க ளுணர்ர்தங்‌ 
கணைந்துபோய்‌ மேலேறி யலர்மதிமண்‌ டலத்தின்‌ 
முகமார்க்க வமுதடல முட்டத்‌ தேக்க 
முழுச்சோதி நினைர்திருத்தன்‌ . முதலாக வினைகள்‌ 
உகமார்க்க வட்டாங்க யோக முற்றும்‌ 


உழத்தலுழம்‌ தவர்‌வென்ற னருவத்தைப்‌ பெறுவர்‌,” 


என்னும்‌ சிவஞான சித்தித்‌ திருவிருத்தத்தானும்‌, 
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இனமலியதபகை மிகுபொதிசிதைதரு வகைவளிநிறுவிய 
மனனுணர்வொடுமலர்‌ மிசையெமுதருபொரு ணியதமுமுணர்பவா 
தனதெழிலுருவது' கொடுவடைதகுபர னுறைவதுஈகர்மதிள்‌ 
கனமருவியவெ பு.நினைபவர்கலை மகடரரிகழ்வசே.'” 


“ஊனி ஐயிர்ப்பை யொடுக்க யொண்சுடர்‌ 
ஞான விளக்னை யேற்றி ஈன்புலத்‌ 
தேனை வழிதிறச்‌ தேத்து வார்க்டெர்‌ 
அன கெடுப்பன வஞ்செ முத்துமே'' 


என்னும்‌ ஆளுடையபிள்ளையார்‌ தேவாரங்களானும்‌, 


உயிரா வணமிரும்‌ அற்று சேர்க்க 
யுள்ளச்‌ இழியி னுரு வெழுதி 
உயிரா வணஞ்செய்திட்‌ டுன்கைச்‌ தர்தா 
ஓணரப்‌ படுவாசோ டொட்டி வாழ்தி 
அயிரா வணமேறா தானே றேதி 
யமசர்சா டாளாதே யாரூ ராண்ட 
அயிரா வணமேயென்‌ எம்மா னேரின்‌ 


னருட்கண்ணா னோக்காதா ல்லா தாரே.” 
என்னும்‌ ஆளுடைய அரசுகள்‌ தேவாரத்தானும்‌, 


“டுதடுவன்‌ தேடுவன்‌ செம்மலர்ப்‌ பாதல்ச ணாடொறும்‌ 
ஈாடுவ னாடுவன்‌ சாமிக்கு மேலேயோர்‌ நால்விரல்‌ 
மாடு௨ன்‌ மாடுவன்‌ வன்கை பிடித்து மூழ்ச்துளே 
ஆடுவ னாடுவ மாத்‌ அமெம்‌ மடிகட்கே,”” 


என்னும்‌ ஆளுடைய நம்பிகள்‌ தேவாரத்தானும்‌, 
“சீரார்‌ திருவடித்‌ இண்லெம்பு லெம்பொலிக்கே 
ஆராத ஆசையதர யடியே னகம$ூழத்‌ 


தேரார்ச்த வீதிப்‌ பெரும்துறையான்‌ நிரு£டஞ்செய்‌ 
பேராசம்‌ தம்பாடிப்‌ பூவல்லி சொய்யாமோ,"? 


க எனவும்‌, 


“ஒன்றினொ டொன்‌ அமோ சைர்தினொ டைக்து முயிர்ப்பறு மாகாதே"? 


“சன்மணி சாத முழக்யெ இள்ளுற ஈண்ணுவ தாகாதே! 
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வீணை முரன்றெழு மோசையி லின்ப மிகுத்திடு மாகாதே'" 
“இன்னிய மெங்கு நிறைர்தினி தாக வியம்பிடு மாகாதே? 

“சங்கு இரண்டு முரன்றெழு மோசை தழைப்பன வாகாதே?்‌ 


எனவும்‌ வரும்‌ திருவாசகத்‌ திருப்பாடல்களானும்‌ இனிதறியப்‌ 


படும்‌, 


ஞானம்‌ 


இனி, ஞானமாவது:- சரியை, இரியை, யோகமாயெ 
மூன்றும்‌ முறையே அடிப்பட்டுவரவர நிகழும்‌ பக்குவமுதிர்ச்‌ 
சியால்‌ உள்ளவா ஸறுணர்வு விளங்க அகண்டாகார மித்த 
வியாபக சச்தானந்தப்‌ பிழம்பே சொரூபம்‌; ஏனைச்‌ சகள 
முதலிய மூன்றும்‌ தூல சூக்கும முறையானே அதனை உணர்தற்‌ 
பொருட்டும்‌, வழிபடுத ற்பொருட்டுங்‌ கொண்ட திருமேணியென்று 
இவ்வாறுணர்ச்து, சரீரத்தொழில்‌ மனத்தொழில்‌ இரண்டனை 
யும்‌ விட்டு, கேட்டல்‌ சிந்தித்தல்‌ முதலிய அறிவுத்தொழில்‌ 
மாத்திரத்தால்‌ வழிபடுவதாம்‌. இது, 


பரந்த வான்கலை முழுதுமா கமநூற்‌. பகுதி யும்பல சமயசாத்‌ திரமும்‌ 
தெரிர்து தேர்ச்‌ ததில்‌ வாய்ர்தமுப்‌ பொருளின்‌ செய்தி யேபொரு ளெனமனம்‌ தெ 
1 


புரிச்து போர்‌ அள இற்றறி வனைத்தும்‌ போக்‌ யவ்வறி வெனச்வெ போதம்‌ [ஸிக் 


விரிர்‌து தோன்ற நெஞ்‌ சுடையவித்‌ தகசே மேன்மை யானம்‌ மெய்ப்பதம்‌ பெறு 
4 [ வார்‌” 


[i 


என்னும்‌ இருவாதவூரடிகள்‌ புராணத்தானும்‌, 


“சன்மார்க்கஞ்‌ சகலகலை புராண வேத 7 
சாத்திரங்கள்‌ சமயங்க டாம்பலவு முணர்ந்தூ 
பன்மார்க்கப்‌ பொருள்பலவுல்‌ €ழாக மேலாம்‌ 
பதிபசுபா சர்தெரித்துப்‌ பரசிவனைக்‌ காட்டும்‌ 
நன்மார்க்க ஞானத்தை. நாடி ஞான 
ஜேயமொடு ஞாதிருவு காடா வண்ணம்‌ 
பின்மார்க்கச்‌ வெனுடனாம்‌ பெற்றி ஞானப்‌ 
பெருமையுடை யோர்சிவனைப்‌ பெறுவர்‌ காணே” 


என்னுஞ்‌ சிவஞான சித்தித்‌ திருவிருத்தத்தானும்‌, 
த. ஆ. 14 
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“சருநிகள்பலால முதல்கலைதகளது லகைபயில்வொடுமிகு 
உருவியலுலகவை புகழ்தரவழியொழு குமெயுகபொறியொழி 
அறுதவமுயல்பவர்‌ தன தடியடைவகை நினையரனுறைபதி 


இிகுவனர்வெபுர நினைபவர்‌ நிகழ்குல நிலனிடைநிகழுமே'' 


என்பது முதலிய ஆளுடையபிள்ளையார்‌ திருவாக்குக்களானும்‌ 
இனிதறியப்படும்‌. 


சரியை, ரியா, யோகங்களைச்‌ செலுத்தியபின்‌ ஞானம்‌ 
இடைக்கும்‌ என்பதனால்‌ முதல்வன்‌ வியாபகமாய்‌ நின்றவாறே 
விளக்கும்‌, உயிரறிவு தாலவறிவாகலின்‌ அவ்வாறு விளங்க 
மாட்டாது, தத்தமக்கேற்ற சோபான முறையால்‌ சிறிது சிறிதாக 
ஏகதேசமாய்‌ விளங்க மேம்பட்டுவக்தே பின்‌ வியாபகமாய்‌ 
விளங்கு மியல்பிற்றென்பதும்‌, அதற்கேற்ப முதல்வனது சிற்‌ 
சத்தியும்‌ முற்பக்கத்துத்‌ திங்கள்போலத்‌ திரோதானசத்தி 
ரூபமாய்‌ கின்று அறிவிக்குமென்பதும்‌, எனவே உயிர்களின்‌ 
அறிவு அங்கனம்‌ விளங்காதபோது நிகழும்‌ அறியாமையா கிய 
மலமும்‌ அதந்கேற்பப்‌ பலபல சத்திகளையுடையதாய்‌, அந்த 
முறையே சிறிது சிறிதாக முற்பக்கத்திருள்போலக்‌ இழ்பட்டுத்‌ 
தெய்ந்து தேய்ந்து முடிவிலே முழுவதும்‌ நீங்குமென்பதும்‌, அம்‌ 
மலம்‌ தேயத்‌ தேயத்‌ திரோதான சத்தியும்‌ அம்முறையே தன்‌ 
தன்மைமாறிச்‌ சிற்சத்தி ரூபமாய்ப்‌ பதிந்து பதிந்து முடிவிலே. 
அதிதீவிர சத்தியாய்ப்‌ பதியுமென்பதும்‌, அது பதியப்பதிய அம்‌ 
முறையே விடயங்களிலே வெறுப்புண்டாமென்ப தும்‌, அஃதுண்‌ 
டாக வுண்டாக ௮க்த முறையே வீட்டின்கண்‌ விருப்பம்‌ நிகழு 
மென்பதும்‌, அவ்விருப்ப கிகழ்ச்சிக்கேற்ப அவ்வப்போது பல 
வகைப்பட்ட உபதேசங்கள்‌ படிமுறையாக உளவாமென்பதும்‌, 
அவற்றிற்கேற்ப ஆன்மாவின்கண்‌ அநுபவ ஞானங்களும்‌ அப்‌. 
படியே மேற்படுமென்பதும்‌ உணரத்தச்கன. 


- 


இனி, முன்பு செய்த சரியை இரியர யோகங்கள்‌ செய்து 
கொண்டபொழுகே ஞானத்தைக்‌ கொடுத்தல்வேண்டும்‌, அப்‌ 
படியன்‌ றிப்‌ பின்னைப்‌ பிறவிகளில்‌ வரும்‌ என்பதென்னை என்‌ 
அம்‌ ஐயத்தை நீக்‌ ஏதுப்பொருளை வலியுறுத்து eos 
உதாரண வெண்பா, 
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தவஞ்செய்தா. சென்றும்‌ தவலோகஞ்‌ சார்ச்து 
பவஞ்செய்து பற்றறுப்பா: ராக த்‌-—தவஞ்செய்த 
ஈற்சார்பில்‌ வர்துதித்து ஞானத்தை ஈண்ணுதலைக்‌ 
கற்றார்கும்‌ சொல்லுமாங்‌ கண்டு 


எனவரும்‌. 


இதனைத்‌ தவஞ்செய்தார்‌ தவலோகம்‌ என்றுஞ்‌ சார்ந்து, 
பற்றுப்‌ பவஞ்செய்து அறுப்பாராகத்‌ தவஞ்செய்த நற்சார்பில்‌ 
வந்து உதித்து ஞானத்தை நண்ணுதலைக்‌ கற்றார்சூழ்‌ கண்டு 
செல்லும்‌ என அந்வயம்‌ செய்து அமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌. சரியை இரியா யோகங்களாகய தவங்களைச்‌ செய்த 
வர்கள்‌ அவ்வத்தவப்பயன்களைப்‌ பயப்பிக்கும்‌ சாலோகம்‌, சாமீ 
பம்‌, சாரூபமாயெ பதவிகளை ஒருதலையாக அடைந்து, அங்கு 
உளவாஇய இன்பங்களை யநுபவித்து, முன்‌ உடம்பு இறக்கு 
நாளிலே அடுத்தவினை காட்டும்‌ கதிநிமித்தம்பற்றி . நிகழ்ந்த 
அவாவினை மீள நிலத்தின்கட்‌ பிறந்து அதுபவித்து நீக்கிக்‌ 
கொள்ளுதற்பொருட்டு மீட்டும்‌ தவன்‌ செய்தற்குரிய உயர்ந்த 
குலத்தின்‌ வந்து தோன்றித்‌ தவக்குறையால்‌ அவ்விடயப்பற்று 
முூறுகாக வண்ணம்‌ அறுத்துத்‌ தத்துவஞானத்தை எய்துவா 
ரென்று வீட்டு நூல்களைக்‌ கற்றுணர்ம்தார்‌ அம்றூற்‌ கருத்‌ 
துணர்ச்து சொல்லுவர்‌ என்பதாம்‌. 


இதன்கண்‌ ““தவஞ்செய்த நற்சார்பில்‌ வந்துதித்து ஞானத்‌ 
தை ஈண்ணுதலை என்பதற்கு மீளத்‌ தவஞ்செய்தற்குரிய 
உயர்ந்த குலத்தின்கண்‌ வந்து தோன்றிக்‌ தவக்குறையால்‌ அவ்‌ 
விடயப்பற்று முறுகாத வண்ணம்‌ அறுத்து ஞானத்தை யெய்து. 
வார்‌ என உரை செய்யப்பட்டுள்ளது. இதனால்‌ சிவதீக்கையும்‌ 
சரியை, இரியா: யோகங்களும்‌ அவரவர்‌ பிறந்த சாதிகளுக்கு 
ஏற்பவே பெற்று அனுட்டித்தல்‌ வேண்டும்‌ என்னும்‌ வொகம 
' விதி யுணர்த்தப்பட்டது. சிவாகமங்கள்‌ திக்கை முதலியவைகளும்‌, 
திக்கைப்பின்‌ அநுட்டிக்கும்‌ ஆசாரங்களும்‌ வருணாச்சிரமங்கட்‌ 
கேற்ப வெவ்வேறாகவே கூறுகின்றன. சைவர்கள்‌ சாதி வேறு 
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பட்டால்‌ ஆதிசைவர்‌, மகாசைவர்‌ முதலாக அதுவகைப்பவே 
சென்றும்‌ அவருள்ளும்‌ பெளதிகர்‌, மைட்டிகர்‌ என்னும்‌ பேததீ 
தால்‌ இல்வாழ்வார்‌ துறவிகள்‌ என்னும்‌ இருவகை ஆமம்‌ 
உண்டென்றும்‌, இவர்கள்‌ எல்லாரும்‌ தத்தம்‌ வருணததுககும்‌ 
ஆச்சிரமத்துக்கும்‌ விதித்தபடியே அநுட்டிக்க வேண்டுமென்றும்‌ 
மாறிச்செய்யின்‌ குற்றமாமென்றும்‌ சிவாகமங்கள்‌ ஓதுகன்றன 
என்பது பவுட்கர விருத்தியில்‌ ஆசிரியர்‌ உமாபதிசிவனார்‌, 


அகர்‌ ஈன்‌ ன எண்‌ என்‌ Tafa | 
எண என்‌ என்‌ frame எனி ॥ 
ச்‌ எண்ணான என்‌ எண்‌ | 
எ af என்றா வணர ரன ॥ 
ஊன்‌ எ ப 
ணா & ட 5. Sar IN ஏ af ~ ணை 1 எ- 


Mesa எனை 


“சரீரியாயெ எவன்‌ எக்த வருணத்தில்‌ இருந்து சிவனருள்‌ வடி 
வாகிய திக்கையைப்‌ பெற்றானோ அவன்‌ அந்த வருண த்திலிருந்தே 
தான்பெற்ற தீக்கையையும்‌ சிவதருமத்தையும்‌ காக்கக்‌ கடவன்‌; 
எவன்‌ எந்த ஆச்சிரமத்திலே நின்று சிவனருள்வடிவாஇய 
திக்கையைப்‌ பெற்றுனே அவன்‌ அந்த ஆச்சிரமத்தில்‌ நின்று 
கொண்டே தான்பெற்ற தீக்கையையும்‌, சிவதருமத்தையும்‌ 
காக்கக்‌ கடவன்‌; இத்த வருணாச்சிரம ஆசாரங்களை மன தினாலுங்‌ 
கடத்தலாகாது, என்பது முதலிய அநேக ஆகம வசனங்கள்‌ 
உண்மையால்‌ சைவ ஆச்சிரமிகளே வேதா மிருதிகளில்‌ விதித்த 
வருணாச்சிரம ஒழுக்கங்களை ஒருதலையாகச்‌ செய்யக்‌ கடவராவர்‌?? 
எனவலியுறுத்தி யுபதே௫த்தருஷூன்றார்‌. 


இப்பொருள்‌ பற்றியே “தரையினிற்‌ இழை விட்டுத்‌ தவஞ்‌ 
செய்சா இயினில்‌ வம்து-பரசம யங்கட்‌ செல்‌ 
பண்ஷெணாதே'" 
எழுந்தது. 


ட்‌ லாப்‌ பாக்யம்‌ 
என்ற சிவஞானூத்தித திருவிருத்தமும்‌ 
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சாதியாவது முன்னை வினைக்கு ஈடாக வருவது என்பது 
சித்தாக்தசைவ உண்மைதநால்களின்‌  துணிபாம்‌. இது, “கன்ம 
நெறி திரிவிதகற்‌ சாதியாயுட்‌ போகக்‌ கடனதென வரும்‌” 
என்னும்‌ இவப்பிரகாசத்‌ திருவிருத்தத்தானும்‌ “இங்கனங்‌ 
கூறிப்போந்தவாற்றாற்‌ பெறப்பட்டவினை  ஈட்டப்படுங்கால்‌) 
மந்திர முதலிய அத்துவாக்களிடமாக முறையானே மனம்‌, 
வாக்கு, காயம்‌ என்னும்‌ மூன்றானும்‌ ஈட்டப்பட்டுத்‌ தூலகன்ம 
மாய்‌ ஆகாமியமெனப்‌ பெயர்பெறும்‌, பின்னர்ப்‌ பக்குவமாங்‌ 
கானும்‌ குக்குமகன்மமாய்ப்‌ புத்திதத்துவத்தி னிடமாக மாயையிற்‌ 
இடந்து, சாதி, ஆயுள்‌ போகமென்னும்‌ மூன்றற்கும்‌ ஏதுவாடு, 
முறையே சனகம்‌ தாரகம்‌ போக்கிய மென்னும்‌ மூவகைத்தாய்‌, 
அபூர்வம்‌ சஞ்சிதம்‌ புண்ணிய பாவமென்னும்‌ பரியாயப்பெயர்‌ 
பெறும்‌.” எனவும்‌, 


“வருணம்‌ ஆச்சிரமம்‌ பற்றித்‌ தாரதம்மியங்‌ கூறல்‌ பொரும்‌ 
தாதெனின்‌, தீக்கைப்பின்‌ விதிக்கப்படும்‌ ஆசாரங்களெல்லாம்‌ 
வருணமும்‌ ஆச்சிரமும்பற்றியே தாரதம்மியம்‌ ஓதுதலானும்‌, 
சிவதிக்கை ஆன்மாவுக்கே யன்றி வைதிகச்சடங்குபோல உடம்பு 
முதலியவற்றிற்கு அன்றெனச்‌ இித்தாந்தசாராவளி . முதலிய 
வற்றிற்‌ கூறுதலின்‌ அத்தீக்கையால்‌ ஆன்மாவின்‌ கண்ணதாயெ 
சாதி நீங்காமையானும்‌, சாதியும்‌ தீக்கையாற்‌ கழியுமாயின்‌, ஆதி 
சைவம்‌, மகாசைவம்‌, அநுசைவம்‌, அவாந்தரசைவம்‌ என்னும்‌ 
பகுப்பேலாமையானும்‌, மகாசைவர்க்கு விதித்த ஆசாரம்‌ அவாம்‌ 
தரசைவராற்‌ செய்தல்‌ கூடாமையானும்‌'' எனவும்‌ சிவஞான 
பாடியத்தில்‌ விளக்கப்பட்டிருத்தலானும்‌ இனித.ரியப்படும்‌. 


'இலந்தியும்‌...இறச்தபோதே...சோழர்‌ தங்கள்‌ குலர்தனில்‌ பிறப்பித்திட்டார்‌.” 
“அகத்தழிமை செய்யும்‌ அம்தணன்‌'”. “£தம்மானை யறியாத சாதியார்‌”? 
“சாதியும்‌ வேதியன்‌? “(சாதி விடாத குணங்கள்‌” 

என்றற்‌ ரொடக்கத்தனவாகச்‌ சைவத்‌ திருமுறைகளுள்ளும்‌ 

சாதிப்‌ பகுப்புப்‌ பற்றிக்‌ கூறும்‌ வாக்கியங்கள்‌ மிகப்‌ பலவுள்ளன 

என்பது அறியத்தக்கது. 
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இணி வேதத்துட்‌ கூறிய வேள்வி முதலியனவும்‌ ட்‌ 
ணைன ளைக்‌ கரும்‌. ல்‌ முதலிய தவங்களே ந த்‌ 
தைத்‌ தருமெனக்‌ கூறுவானேனென்று மீமாஞ்சகா மகம்பற்றி 
திகழும்‌ சங்கையை நீக்கி மேற்கூறிய ஏதுவை வலியுறுத்துனெற 
உதாரண வெண்பா:- 


படித்துண்டு பின்னும்‌ பரிப்பானை யொக்கும்‌ 
இசைத்து வருவினையி லின்ப--மிசைத்த 
இருவீனை யொப்பி லிறப்பி றவத்தான்‌ 


மருவலனா. ஞானத்தை வக்‌. 


எனவரும்‌. இதனை, இசைத்து வருவினையில்‌ இன்பம்‌ ப9 த்துண்டு 
பின்னும்‌ பசிப்பானை ஒக்கும்‌ இசைத்த இருவினை இறப்பு இல்‌ 
தவத்தால்‌ ஒப்பில்‌ வந்து ஞானத்தை மருவுவன்‌ என அம்வயஞ்‌ 
செய்து அமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌ ஒரு ஈல்வினை செய்யத்தொடங்கி அறநூலை ஆராய்‌ 
வார்து உணர்வின்கண்‌ விடயமாய்‌ வரும்பொழுதே. தம்மாற்‌ 
பெறப்படும்‌ காமியப்‌ பயன்களை யுடன்கூறிக்கொண்டே வரு 
இன்றனவாய வேள்வி முதலிய அறங்களின்‌ பயனாகிய இன்பம்‌ 
முன்னர்ப்‌ பசி த்துண்டு பின்னும்‌ பசீப்பானுக்கு அவ்வுண்டியான்‌ 
வரும்‌ இன்பத்தை யொக்குமாகலான்‌, ஒருவனுக்கு ஞானத்தைத்‌ 
தடுத்துப்‌ பர்த முறுத்துதற்கண்‌ பொன்விலங்கும்‌ இருப்பு விலங்‌ 
கும்‌ போலத்‌ தம்முட்‌ சமப்படுத்‌ துணரப்படுவனவாயெ அறம்‌ 
பாவமிரண்டும்‌ தம்மைப்போல்‌ அநுபவ மாத்திரத்தால்‌ கெடுத 
லின்றி மேன்மேல்‌ முறுகி வளர்வனவாகய சரியை முதலிய 
தவங்களாலே கேராகவொத்தால்‌ அத்துவ முதிர்ச்சி யுடைமை 
யால முன்னாக கூறப்படும்‌ நானகுருவைத்‌ தேடிவந்து ஞானத்‌ 
தைத்‌ தலைப்படுவன்‌ என்பதாம்‌. 


இனி ஈண்டுக்‌ கூறப்பட்ட இருவேறு புண்ணியங்களுள்‌ 
பசுக்களை நோக்கிச்‌ செய்யப்படும்‌ நல்வினைகளெல்லாம்‌ 
புண்ணிய மெனவும்‌, சரியை திரியை முதலிய தவங்களெல்லாம்‌ 
சிவபெருமானை கோக்டுச்‌ செய்யப்படுதலின்‌ சிவபுண்ணியமென 
வும்‌ பெயர்பெறும்‌. இச்‌வெபுண்ணியம்புத்தி பூர்வம்‌ அபுத்திபூர்வம்‌ 


[2 


சூத்திரம்‌ சுட்டுரை . 111 


என்‌ றிருவகைப்படும்‌. அவற்றுள்‌ அபுத்திபூர்வம்‌ வேள்வி முதலிய 
வற்றிற்போலப்‌ பொதுநீக்‌கி அறியுமாறின்‌்றிச்‌ சிவபெருமானை 
நோக்கிச்‌ செய்வதும்‌, அந்ரோக்கமுமின்றி மாவலி முன்னைப்‌ 
பரிறவியிற்‌ செய்தது போலச்‌ செய்தவினை யாதானும்‌ ஒருவழியால்‌ 
சிவபெருமானுக்குப்‌ பணியாய்‌ முடிவதுமென இருவகைப்படும்‌. 


இனி, பொதுநீக்ி்‌ செய்யப்படுவதா இய சிவபுண்ணியமும்‌ 
பொது சிறப்பு என இருவகைப்படும்‌. அவற்றுள்‌ பொதுவாவது 
சிவபுண்ணியத்‌ துக்கு அங்கமா சிவதீக்கையின்‌ நிச்‌ செய்வது. 
சிறப்பாவது அத்திக்கை பெற்றுச்‌ செய்வது. இன்னும்‌ இச்சிவ 
புண்ணியம்‌ பலதிறப்படும்‌. அவையெல்லாம்‌ சிவஞான பாடியத்‌ 
துட்‌ காண்க. 


இச்‌சிவபுண்ணியங்களால்‌ மலபரிபாகமும்‌, அதனால்‌ 
கீதிரிபாதமும்‌, அதனால்‌ இருவினையொப்பும்‌ நிகழும்‌. 


மலபரிபாகம்‌ 


அவற்றுள்‌ மலபரி பாகமாவது:- மலம்‌ தனது சத்தி தேய்‌ 
தற்குரிய துணைக்காரணங்க ளெல்லாவற்றோடுங்‌ கூடுதலேயாம்‌. 


சத்திநிபாதம்‌. 


சத்திகிபாதமாவ து:- தவம்‌ சரியைமுதல்‌ நரல்வகைப்பட்டு 
அவற்றுள்ளும்‌ பலவேறு வகைப்பட்டு மிகழ்வதற்கேற்பப்‌ பக்குவ -. 
மாதற்பொருட்டு மலத்துக்கு அறுகூலமாய்‌ நின்று நடாத்திய 
திரோதானசத்தி மலம்‌. பரிபாகமெய்தியவழிக்‌ கருணேமறமாயெ 
செய்கைமாறிக்‌ கருணேயெனப்படும்‌ முன்னைப்‌ பராசத்தி ரூபமே 
யாய்‌ ஆன்மாக்கள்மாட்டு டப 


இருவினையொப்பு . 


இருவினை யொப்பாவது:- ஒன்றில்‌ விருப்பும்‌ ஒன்றில்‌ 
வெறுப்புமாதலின்‌ றிப்‌ புண்ணியம்‌ பாவம்‌ இரண்டினும்‌ அவற்‌ 
றின்‌ பயன்களினும்‌ ஒப்ப உவர்ப்புமிகழ்ம்து விடுவோன து அறி 
வின்கண்‌ அவ்விருவினையும்‌ அவ்வாறு ஒப்ப நிகழ்தலே இரு 
வினை யொப்பாம்‌, 
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இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌. 


மேற்கூறிய சரியை, இரியை, யோகங்‌ ங்களால்‌ நிகழும்‌ 
ஞானத்தை யுணர்த்துவார்‌ ஏனைய கஜைஞானங்களை உணர்த்து 
வார்போல நம்மனோரில்‌ ஒருவராதல்‌ அமையும்‌ என்று சிலர்‌ 
கூறுவதை ஆசங்‌இத்துச்‌ சூத்திரத்தின்‌, “தம்‌ முதல்‌ குருவுமா 
யுணர்த்த'” என்ற இரண்டாய்‌ கூற்றைப்‌ பதப்பொருளுரைத்து 
எடுத்துக்கொண்ட மேற்கோள்‌. 


இனி, இன்வான்மாக்கஷக்குத்‌ தமது முதல்‌ தானே குருவுமாயுணர்த்து 


மென்றது, 


எனவரும்‌, 


இ-ள்‌. மேற்கூறிய சரியை, ரியை, யோகம்‌ மூன்றும்‌ 
முற்றிய பின்னர்‌ அம்முற்றுதலானே மலபரிபாகம்‌ சத்திநிபாதம்‌ 
நிகழ்ந்து தத்துவ ஞானத்தை அ௮வாவுதலுடைய வுயிர்க்கு இது 
காறும்‌ தமக்கு முதலாய்‌ உண்ணின்அணர்த்திவக்த பரம்‌ 
பொருளே அப்பருவமறிக்து குருமூர்த்தமா யெழுந்தருளிவக்‌ து 
அத்தத்தவஞானத்தை  அறிவுறுக்குமென்பதாம்‌. ஆன்மாக்‌ 
களின்‌ அகத்திலேயுள்ள பக்குவத்தை புறத்திலேயுள்ள ஏனைய 
வுயிர்கள்‌ அறிதலும்‌, அதற்கேற்ப அறிவுறுத்தலும்‌ கூடா 
்‌ என்பதாயிற்று. 


அகத்துறகோய்க்‌ குள்ளின ரன்றி யதனைச்‌ 


சகத்தவருல்‌ காண்பரோ தான்‌?" 


என்ற இருவருட்பயனும்‌ இக்கருத்துப்பற்றியதாம்‌. 


ஆகமங்களின்‌, ஆசான்மூர்த்தியாயெ ஆதாரத்தை யதிட்‌ 
டித்துகின்‌ அ உணர்த்துவன்‌ முதல்வனெனக்‌ குருவடி.வத்தையும்‌ 
முதல்வனையும்‌ ஆதாரமும்‌ ஆதேயமுமாக வேற்றுமைப்படுத்து 
ஓதுதலாலும்‌, இவ்வுலகத்தில்‌ மாயாசரீரத்தைக்கொண்டு வருப 
வர்‌ உயிர்களாகிய எம்முள்ளே யொருவராய்‌ இருத்தல்வேண்டு 
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மாதலானும்‌ முதல்வனே குருவாய்‌ வருவனெனக்‌ கூறுதல்‌ மாறு 
பாடாம்‌ என்னும்‌ ஆசங்கையைநீக்கி மேற்கோளைச்‌ சாதித்‌ 
தற்கு எழுந்த ஏது: 


அவன்‌ அந்நிய மின்றிச்‌ சைதன்னிய சொரூபியாய்‌ நீற்றலான்‌ 


எனவரும்‌. 


இ-ள்‌. அம்முதல்வன்‌ வேற்றுமையின்றி உடலின்கண்‌ 
உயிர்போல்வதோர்‌ கலப்பினால்‌ மாசுதீர்ச்த ஆன்மாவே திரு 
மேனியாக நிற்றலான்‌, அம்முதல்வனுக்குத்‌ இருமேனியாகிய 
சைதன்னியம்‌ முதல்வனைச்சார்க்து அவ்வண்ணமாயபோது 
அவ்வுடம்பும்‌ அவ்வாறு அருண்மயமேயாமாகலின்‌ அவ்வுடம்பை 
இடமாகக்கொள்ளுதலால்‌ தமது முதல்தானே குருவுமா யுணாத 
துதல்‌ பொரும்‌ அவதேயாம்‌ என்பது, 


சில ஆன்மாக்களுக்கு குருவடிவங்கொண்டு உணர்த்துத 
லின்‌ றியும்‌ ஞானம்‌ நிகழ்தலுண்டென்பது தூல்களிற்‌ கேட்கப்‌ 
படுதலின்‌, இங்கே குருவடிவங்கொண்டு உணர்த்தியபின்னன்‌ றி 
ஞானம்‌ நிகழாதென வரைந்தோதியது பொருக்தாதென நிகழும்‌ 
சங்கையை நீக்கி அதனை வலியுறுத்தற்கு எடுத்துச்‌ காட்டும்‌ 
உதாரணவெண்பா:- 


மெய்ஞ்ஞானர்‌ தானே விளையும்விஞ்‌ ஞானகலர்க்‌ 

கஞ்ஞான வச்சகலர்க்‌ கக்குருவாய்‌--மெய்ஞ்ஞானம்‌ 

பின்னுணர்த்து மன்றிப்‌ பிரளயா கலருக்கு 

மூன்னுணர்த்தும்‌ தான்குருவாய்‌ முன்‌ எனவரும்‌. 


இதனை, விஞ்ஞானகலர்க்குத்‌ தானே மெய்ஞ்ஞானம்‌ விளை 
யும்‌ அன்றிப்‌ பிரளயாகலர்க்குத்‌ தான்‌ குருவாய்‌ முன்னுணர்த்‌ 
தும்‌ அஞ்ஞான அச்சகலர்க்கு அக்குருவாய்ப்‌ பின்‌ மெய்ஞ்ஞானம்‌ 
உணர்த்தும்‌ முன்‌ என அம்வயஞ்‌ செய்து அமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌. அம்முதல்வன்‌ மூவகையான்‌ மாக்களுள்‌, விஞ்ஞான 
கலராயினார்க்குக்‌ தன்மையி னின்றவாறே தத்துவஞானத்தை 
விளைவிப்பன்‌. அவ்வாறன்றிப்‌ பிரளயாகலராயினார்க்கு காற்‌ 


த. ஆ. 15 
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றோளும்‌ முக்கண்ணும்‌ கறைமிடறும்‌ முதலிய வுறுப்பின தாய்‌, 
முத்தொழில்‌ செய்துகின்ற தனது இயற்கை வடிவே ஒருவ 
வாகக்‌. காட்டி, முன்னாக நின்று தத்துவஞானத்தை உபதேசிதீ 
துணர்த்துவன்‌. அவிச்சையையுடைய சகலராயினார்க்கு அவா. 
வடிவுபோலும்‌ வடிவுடைய குருவாக அவ்வடிவின்‌ பின்னாக 
மறைக்துகின்று தத்துவஞானத்தை யுணர்த்துவன்‌; இவ்வேறு 
பாட்டையறிக்துகொள்க என்பதாம்‌. ்‌ 


இதன்கண்‌ விஞ்ஞானகலர்‌, பிரளயாகலர்‌, சகலர்‌ என்னும்‌ 
ஆன்மாக்களின்‌ பகுப்பும்‌, முன்னைய இருவர்க்கும்‌ முத ல்வன்‌ 
அருள்செய்வது கிராதாரதிக்கை யென்பதும்‌, பின்னைய சகலர்க்கு 
அருள்செய்வது சாதாரதீக்கை யென்பதும்‌ ௮ றியப்படும்‌. 


இங்கனம்‌ விஞ்ஞானகலர்‌ முதலிய மூவர்க்கும்‌ சமமாக 
ஒரியல்பான்‌ உணர்த்தாது, தன்மையினும்‌ முன்னிலையினும்‌ 
பின்னிலையினுமாக உணர்த்துதற்குக்‌ காரண முணர்த்துதற்கு 
எடுத்துக்‌ காட்டும்‌ உதாரண வெண்பா:- 


அதிவீக்க வன்றி யறியா வளங்கள்‌ 
செறியுமா முன்பின்‌ குறைகள்‌-— நெறியிற்‌ 
குறையுடைய சொழற்கொள்ளார்‌ கொள்பவத்தின்‌ வீடென்‌ 


குறைவில்சசன்‌ குழ்கொள்‌ பவர்க்கு : எனவரும்‌. 


இதனை, உளங்கள்‌ கெறிமின்‌ அறிவிக்க அன்றி அறியா 
குறைவு இல்‌ சகன்‌ சூழ்கொள்பவர்க்கு குறைகள்‌ முன்பின்‌ செறி. 
யும்‌ ஆம்‌ குறை உடைய சொல்கொள்ளார்‌ கொள்பவத்தின்‌ வீடு 
ஆம்‌ என்‌ என அச்வயன்‌ செய்து அமைத்துக்கொள்க. 


குறை-என்பது இன்றியமையாப்பொருள்‌. வீடு-வீடுபயக்கு 
மூணர்வு.  சூழ்‌-சூழ்ச்சிபயக்கும்‌ உபதேசமொழி. சகன்‌-சகச்‌ 
கடவுள்‌. ௪கம்‌-உலகம்‌. 


இ-ள்‌. உயிர்களெல்லாம்‌ தமக்குரிய படிவழியின்‌ வைத்து 
முதல்வன்‌ அறிவிக்கவறியும்‌ இயல்பினவன்‌ றி ஒன்றுபோல்‌ 
அறிவில்‌ கவறியும்‌ இயல்பினவல்ல வாகலான்‌, அவ்வறிவாற்‌ 


சூத்திரம்‌ கட்டுரை மத்‌ 


குறைபாடில்லாத சகக்கடவுளது உபதேசமொழியைக்‌ கொண்டு 
உணரும்‌ இயல்பினராயெ. பிரளயாகலர்‌ சகலருக்கு அவ்வறிவித்‌ 
தால்‌ அரிதலாகய குறைகள்‌ முன்னிலையினும்‌ பின்னிலையினும்‌ 
நிகழ்வனவாம்‌. அக்குறைபாடில்லா த. சகக்கடவுளாலாயெ 
குறையினையுடைய வுபதேசமொழியைக்‌ கொண்டுண ரவேண்டாத 
விஞ்ஞானகலருக்கு முதல்வனற்கொள்ளப்பட்ட தன்னுண்மை 
(உண்ணின்‌ அணர்த்துதல்‌) மாத்திரையில்‌ வீடுபயக்கு முணர்வு 
உண்டென்று அறிவாயாக என்பதாம்‌. 


இதனாற்‌ போந்தது தத்தமக்கேற்றபடி வழிமுறை 
யால்‌ அறிவு விளங்குகலுடைய மூவகை யான்மாக்களிடத்தும்‌ 
கலந்து நிற்கும்‌ ஆணவமலமாயெ அறியாமைப்பொரு ளொன்றே 
யாயினும்‌, அவ்வான்‌மாக்கள து பக்குவாபக்குவ தாரதம்மியங்கட்‌ 
கேற்பப்‌ பலவேறு வகைப்படப்‌ பிணிக்கும்‌ மலசத்திகள்‌ சூக்குமம்‌ 
தூலம்‌ தூலதரம்‌ என்னும்‌ 'வேறுபாட்டினால்‌ பலவேறு வகை 
யினவாகலான்‌, அவற்றுள்‌ விஞ்ஞானகலருக்குப்‌ பிணிப்பாயெ 
மலசத்தி சூக்குமம்‌. பிரளயாகலருக்குப்‌ பிணிப்பாயெ மலசத்தி 
தூலம்‌. சகலருக்குப்‌ பிணிப்பாகிய மலசத்தி தூலதரமாம்‌. ஆக 
லான்‌, அம்மூவகை மல்சத்திகளுள்‌ விஞ்ஞானகலருக்குப்‌ பிணிப்‌ 
பாகிய சூக்குமமலசத்தி உண்ணின்‌ அணர்த்தியவாறே நீங்குதல்‌ 
கூடுமாகலானும்‌, பிரளயாகலருக்குப்‌ பிணிப்பாஜிய தூலமலசத்தி 
எதிர்நின்று உபதேசமுகத்தால்‌ தெரிம்துணர்த்தியவழியன்‌ றி 
நீங்குதல்‌ கூடாமையா னும்‌; சகலர்க்குப்‌ பிணிப்பாகிய தூலதரமல 
சத்தி உபதேசமுகத்தானும்‌ நான்முகத் தானும்‌ அறுபவமுகத்‌ 
தானும்‌ பலவேறுவகைப்பட வலியுறுத்தி யுணர்த்தியவழியன்‌ றி 
நீங்குதல்‌ கூடாமையானும்‌ இங்ஙனம்‌ மூவகை ஆன்மாக்களுக்‌ 
கும்‌ ஒன்றாக உணர்த்தாமல்‌ வெவ்வேறு வகைப்பட உணர்த்த 
வேண்டுமென்பதாம்‌, 


இனி, விஞ்ஞானகலர்‌ பிரளயாகலருக்கு இறைவனே 
உணர்த்தியருள்வனென்பது பொருந்தும்‌, இங்கே எடுத்துக்‌ 
கொண்ட சகலர்க்குத்‌ தமது முதல்‌ தானேகுருவுமா யுணர்த்தி 
யருளுமென்பது உபசாரமேயன்‌ றி உண்மையாகா தென்பாரும்‌, 
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சகலர்க்கே நூல்‌ வேண்டுமென்‌ றதனால்‌ ஞான $ால்களைப்‌ படிப்‌ 
பதனாலேயே முதல்வனை யறியலாம்‌ ஆசிரியர்‌ வேண்டாவென்‌ 
பாரு முளராகலீன்‌ அவர்பொருட்டு முதல்வனே குருவுமாய்‌ வம்‌ 
தணர்த்தல்‌ வேண்டுமென்‌ ன முண்மையை உவமையால்‌ விளக்க 
வலியுறுத்தற்‌ செழுக்த உதாரணவெண்பா:-- 


இல்லா முலைப்பாலும்‌ கண்ணீரு மேர்திழைபால்‌ 
சல்லா யுளவாமா னீர்கிழல்போ- வில்லா 
அருவா நின்றானை யாரறிவார்‌ தானே 


உருவாகிக்‌ சோன்றானே லுற்ற எனவரும்‌. 


இதனை, மீல்லாய்‌ ஏந்து இழைபால்‌ முலைப்பாலும்‌ கண்‌ 
ணீரும்‌ இல்லா உள ஆம்‌ நீர்‌ நிழல்போல்‌ இல்லா அருஆி 
நின்றானை தானே உர௫௬ஆகி உற்றுத்‌ தோன்றானேல்‌ ஆர்‌ 
அறிவார்‌ என அக்வயஞ்செய்து அமைத்துக்கொள்ச. 


இ-ள்‌. (அறிவால்‌) ஈன்மையுடைய மாணாக்கனே! ஏந்திய 
இழைகளை யுடையாட்குக்‌ குழக்தையிடத்துளதாகிய அருவாகிய 
அன்பினைப்‌ பிறரறியுமாறு வெளிப்படுத்தும்‌ அவ்வன்‌ பின்‌ உரு 
வாகிய முலைப்பாலுங்‌ கண்ணீரும்‌ அவளிடத்துக்‌ குழந்தையைக்‌ 
காணுமுன்‌ இல்லாதனவாய்ப்‌ பின்பு உளவாம்‌. அதுபோல நீரின்‌ 
கண்‌ கிழல்காணப்படாதிருத்தல்போல உயிர்களிடத்துப்‌ புலப்‌ 
படுதலில்லாமல்‌ அருவமாய்கின்ற முதல்வனை அவனே குருவடி.வ 
மாய்வக்து தோன்றிகின்‌ அணர்த்தானாயின்‌ யார்தாம்‌ அறிவார்‌? 
ஒருவருமில்லை யென்பதாம்‌. 


முலைப்பாலும்‌ கண்ணீரும்‌ அன்பை விளக்கும்‌ என்பது 
திருஞானசம்பம்தப்பெருமான்‌ திருத்தோணிபுரத்துப்‌ பிரம 
தீர்த்தக்கரையில்‌ உமையம்மையரர்‌ திருமுலையிலே சுரந்த திவ 
ஞானப்பாலை யுண்டருளி ஞானப்பாடல்க ளருளிச்செய்்றரார்‌ 
என்ற பெருவார்த்தையைக்‌ கேட்கும்பொழுதே பாண்டிமாதேவி 
யாராகய மங்கையர்க்கரசியாரது திருத்தனங்களில்‌ பால்பெருயெ 
சரித்திரத்தைத்‌ திருக்களிற்றுப்படி யாரில்‌ எடுத்துரைப்பதுப ற்றி 
அறியப்படும்‌. ன்‌ 
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முலைப்பாலுங்‌ கண்ணீரும்‌ அன்பின்வடிவே பிறவல்ல 
வென்பது அன்புண்டாதற்குரிய காரணமுள்ளபோது வெளிப்‌ 
பட்டு அஃதில்லாதபோது வெளிப்படாத ஒற்றுமைநோக்கு 
அறியப்படும்‌. 


நீர்‌ தன்னிடத்தியங்குதின்‌ ற உயிர்களுக்கு இடங்கொடுத்‌ 
தலால்‌ அதற்கு வெளியுண்டென்பதும்‌, ௮ஃதண்டாகவே அவ்‌ 
வெளியில்‌ நீருக்கு நிழல்‌ உண்டென்பதும்‌, அ௩ந்ஙிழல்‌ தனித்து 
நில்லாது நீரோடு கலந்து நிற்றலால்‌ காணப்படாதாயிற்‌ றென்‌ 
பதும்‌ அறிக. இது, “நீராடஇகின்ற நிழலேபோற்றி?' என்ற இருத்‌ 
தாண்டகத்தானும்‌, “கிழல்திகழ்‌, நீரிலின்சுவை கிகழ்ந்தோன்‌ '' 
என்னும்‌ திருவாசகத்தானும்‌ தெளியப்படும்‌. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ ' 


இரண்டாம்‌ அதிகரணத்தில்‌ உயிர்க்கு முதல்வனே சற்‌ 
குருவாய்வம்‌ துணர்த்துவன்‌ எனச்சாதித்தவழி, இதுகாறும்‌ பசு 
கரணமாய்‌ விடயங்களை யுணர்த்திநின்ற ஐம்பொறிகள்‌ பாகம்‌ 
வந்தபோது இவகரணமாய்‌ நின்னு உண்மை ஞானத்தினையும்‌ 
உணர்த்துதற்கமையும்‌; தமது முதல்வனே குருவுமா யுணர்த்து 
தல்‌ மிகையாமென்னும்‌ ஐயத்தை நீக்குதற்கு எழுந்த மூன்றாம்‌ 
அதிகரண த்தின்‌ மேற்கோள்‌: 

இனி; இவ்வான்மாக்கள்‌ ஐயுணர்வுகளான்‌ மயங்கித்‌ தம்மை யுணரா 
வென்றது எனவரும்‌, 

இங்கே, ஜயுணர்வு என்றது ஐம்பொறிகளை; ஆன்மா 
ஐம்பொறி யுணர்வுகளான்‌ மயங்குமாயின்‌ ஆன்மாக்கள்‌ கருவி 
களால்‌ அறிவுவிளங்கி அறியும்‌ என்று பொதுவதிகாரத்திற்‌ 
கூறியதோடு மாறுபடுமென்ற ஐயத்தை நீக்கி மேற்கோட்‌ 
பொருளைச்‌ சாதித்தற்கெழும்து. ஏது:-- 


அவைதாம்‌ பளிங்கிலிட்ட வன்னம்போற்‌ காட்டிற்றைக்‌ காட்டி 


நிற்றலான்‌ எனவரும்‌. 
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இ-ள்‌. படிகத்தின்‌ வைத்த பலவகைப்பட்ட நிறங்கள்‌ 
அப்படிசு வொளியைக்‌ காணவொட்டாது தத்தம்‌ இயல்பினையே 
காட்டிகிற்பதுபோல, அவ்வைம்‌௦ பொறிகள்‌ ஆன்மசொரூ பத்தைக்‌ 
காணவொட்டாது தம்மால்‌ கரட்டப்பட்ட விடயங்களையே. அவ்‌ 
வான்மாவுக்குக்‌ ர வ வலா கலால்‌ இவ்வான்மாக்கள்‌ ஐம்‌ 
பொ நியுணர்வுகளால்‌ மயங்கித்‌ தம்மை யுணரமாட்டா என்பதாம்‌. 


எனவே, ஒன்றறிந்த தொன்றறியாதா௫ப்‌ பளிங்கிலிட்ட 
வன்னம்போல்‌ ஆன்மாவின்‌ இயல்பினை மயக்இ, விடயக்காட்‌ 
இக்கே ஏதுவாயெ கருவிகளால்‌ ஆன்மாவின்‌ இயல்பு விளங்கு 
மாறில்லை யென்று அக்கருவிகளின்யல்பைத்‌ தெரித்துணர்த்தி 
ஆன்மசொரூபத்தை யுணர்தற்குத்‌ தம்‌ முதலாயெ குரு ஒருதலை 
யாகவேண்டுமென்பது வலியுறுத்தப்பட்டது. 


இணி, தம்முதல்‌ குருவாய்வம்‌து உணர்த்தியவழியும்‌ இம்‌ 
திரியங்கள்‌ காட்டியதையே காட்டிகிற்கும்‌. அப்போது: தன்‌ 
ணீயல்பு விளங்காது; கருவிகள்‌ நீங்க்யபோது கேவலமாய்‌ முடியு 
மாதலால்‌ குரு முதல்வன்‌ உணர்த்துவதை அறிவதெப்படி? 
என்ற ஐயத்தை நீக்‌ உணர்தற்‌ குபாயங்கூறி வலியுறுத்‌ 
தற்கு எழுக்த உதாரண வெண்பா:-- 


பன்னிறல்‌ காட்டும்‌ படிகம்போ லிச்திரியம்‌ - 
தன்னிறமே காட்டுச்‌ தகைநினைர்‌ த பன்னிறத்துப்‌ 
பொய்ப்புலனை லேறணர்ச்து பொய்பொய்யா மெய்கண்டான்‌ 


மெய்ப்பொருட்குத்‌ தைவமாம்‌ வேத i எனவரும்‌. 


இதனை, பல்‌ கிறங்காட்டும்‌ படிகம்போல்‌ இந்திரியம்‌ தன்‌ 
கிறமே. காட்டும்‌ தகை கினைம்து, பல்கிறத்துப்‌ பொய்ப்புலனை 
வேறு உணர்க்து, பொய்‌ பொய்யா மெய்கண்டான்‌ வேறு மெய்ப்‌ 
பொருட்குத்‌ தைவமாம்‌ ஏன அமர்வயஞ்‌ செய்து அமைத்துக்‌ 
கொள்க, 
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இ-ள்‌. தன்னாற்‌ சாரப்பட்ட பலகிறங்களி னியல்பையே 
தன்னிடத்துக்‌ காட்டி நிற்கின்ற பொதுவியல்புடைய படிகம்‌ 
போலத்‌ தன்னாற்‌ சாரப்பட்ட இந்திரியங்களி னியல்பையே 
சார்க்ததன்‌ வண்ணமாய்தீ தன்மாட்டு விளக்இகிற்கும்‌ தனது 
பொதுவியல்பை முன்பு இந்தித்‌ தடிர்துகொண்டு, பின்பு அந்த 
நிறங்கள்‌ படிகத்துக்கு வேறு என்‌ றறியுமாறுபோலப்‌ பலவகை 
யியல்புடைய பொதுவியல்பைச்‌ செய்யும்‌ பொறிகளைத்‌ தன்‌ 
னின்வேறு எனத்தெளிம்‌ து அவ்விக்திரியங்களாலாய அப்பொது 
வியல்பு பொய்யா யொழியுமாறு தனது சிறப்பியல்பை யுணரு 
மாயின்‌ அவ்வசத்தாய்ய பொறிகளுக்கு வேறாகிய சிவசத்தினது 
இயல்பு தன்மாட்டு விளங்கச்செய்யுமாகலின்‌ அச்சிவசத்துக்கு 
அடிமையாம்‌ என்பதாம்‌. 


இங்கே பொய்யென்றது பொதுவியல்பை, மெய்யென்றது 
சிறப்பியல்பை. தைவமென்றது தேவனது உடைமை எனப்‌ 
பொருள்‌ தரும்‌. இதனாற்‌ போந்தது கருவிகள்‌ தொழிற்படாது 
தன்னின்‌ நீங்கயபோதுதான்‌ கேவலமாம்‌. அவ்வாறன்றி, அவை 
கள்‌ தத்தக்தொழில்களை ச்செய்தும்‌ அடங்காதுகிற்கும்போது ௮க்‌ 
கருவிகளினியல்பை இறைவன்‌ குருவாய்‌ வந்துணர்த்த உணர்ந்து 
உயிர்‌ தான்‌ அவற்றை விட்டுநீங்கியபோது சுத்தமாதல்‌ கூடுமாத 
லால்‌, அக்கருவிகள்‌ காட்டியவற்றைக்‌ காட்டிகிற்றல்‌ பற்றித்‌ 
தன்னியல்பு விளங்குதற்கு இழுக்ல்லை, என மேற்கூறிய 
பொருளை வலியுறுத்தவாறும்‌. 


இவ்வதிகரணப்‌ பொருள்பற்றி, 


“£மரறிநின்‌ றென்னை மயக்கும்‌ வஞ்சப்‌ புலனைந்தின்‌ வழியடைத்‌ தமுதே 
யூறிகின்‌ மென்னு ளெழுபசஞ்‌ சோதி"! என்பதும்‌, 


“இந்திரிய வயமயங்கி யிறப்பதற்கே காரணமாய்‌!" என்பதும்‌, . 


இவைபோல்வனவுமாகிய திருப்பாடல்கள்‌ திருமுறைகளிலே. 
பரக்கக்காணலாம்‌. - 
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நான்காம்‌ அதிகரணம்‌ 


இன, மூன்றாம்‌ அதிசரணத்தில்‌ உயிர்‌ பஞ்சேக்திரியங்‌ 
காப்‌ பற்றுகையால்‌ தன்னை யறியமாட்டாதெனக்‌ கருவிகளின்‌ 
தன்மைகூ றி, அதனால்‌ முதல்வன்‌ குருவாய்வக்து உணர்த்துதல்‌ 
ஒருதலையாகவேண்டும்‌ என இரண்டாம்‌ அதிகரணத்திற்‌ கூறிய 
பொருளை வலியுறுத்தியவழி, அங்கன மாயின்‌ குருவாய்‌ வக்துணர்த்‌ 
இனும்‌ இக்கருவிகளையின்‌ றி ய 7ிவதெப்படி ? அறிந்தாலும்‌ 
விட்டுச்‌ செல்லுமாறுதா னெப்படி? என்னும்‌ ஐயத்தை நீக்கு 
தற்குச்‌ சூத்திரத்தின்‌ நான்காவது பகுதியைப்‌ பதப்பொரு 
ஞரைத்து எடுத்துக்கொண்ட மேற்கோள்‌, 


இனி இவ்வான்மாத்‌ தன்னை இந்திரியத்தின்‌ வேருவான்‌ காணவே 
தமது முதல்‌ போதத்தை யணையும்‌ என்றது ட்‌ எனவரும்‌. 

இதன்‌ கருத்து ஐயுணர்வுகளான்‌ மயங்‌இத்‌ தம்மை யுணரா 
வெனப்பட்ட ஆன்மா, இத்தாய்‌ வியாபகமாகிய தன்னியல்பைச்‌ 
சடமாய்‌ ஏகதேசமாரீகய இந்திரியத்தின்‌ வேறாக வுணரும்‌ 
வியாபக வுணர்விற்கு இந்திரியங்களான்‌ ஆகக்கடவதொன்‌ 
றின்மையின்‌ சற்குரவனால்‌ அறிவுறுத்தவழி, தன்னை இம்திரி 
யத்தின்‌ வேறருகக்‌ காணவே வேறுகாரணம்‌ வேண்டாது தனக்‌ 
காதாரமாகிய முதல்வனுடைய திருவடியினைத்‌ தலைப்படும்‌ 
என்பதாம்‌. 


ஆன்மாத்‌ தன்னை அவ்வாறு இந்திரியத்தின்‌ வேறாகக்‌ 
காண்டலே சீபாதத்தை யணைதற்கு அமையும்‌ என்பதெப்படி. 2 
என்று கூறுவாரை கோக்கி அதனை உவமையில்‌ வைத்துக்‌ 
காட்டிச்‌ சாதித்தற்‌ கெழுந்த ஏது:- 


ஊசல்‌ கயிறற்றுற்‌ ருய்தரையேயாத்‌ துணையான்‌ எனவரும்‌. 
ஆ 


ஒருவன்‌ ஏஜியிருக்‌ தாடுதற்‌ காதாரமாஇிய ஊசல்‌ கயிறு 


அலுக்ததாயின்‌ அவனுக்கு உற்றுழி யுதவும்‌ தாய்போல அவ்‌ 
விடத்து அவனைத்‌ தாங்குவது கிலமேயன்‌ நிப்‌ பிறிதில்லை. 
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அதுபோல ஆன்மா இந்திரியத்தின்‌ வேருகத்‌ தன்னைக்காணவே 
அதற்குத்‌ தாரகமாவது முதல்வனது a LIE பிரி 
தில்லை யென்பதாம்‌. 


இதனாற்‌ போந்தது கருவிகள்‌ ஆன்மாக்களால்‌ அறியப்‌ 
படாது நீங்யெபோது ஆணவமலம்‌ தாரகமாம்‌. அறியப்பட்டு 
நீங்கியபோது சிவமே தாரகமாம்‌. ஆதலின்‌ போதத்தை யணேை 
தற்கு இச்திரியத்தின்‌ வேறாகக்‌ தன்னைக்காண்டலே அமையும்‌ 
என்பதாம்‌. இங்கே “அறுகயிறூசலானேன்‌”' என்னும்‌ 
ஆளுடைய அரசுகள்‌ திருவாக்குச்‌ சிக்திக்கத்தக்கது. இங்கே 
ஆன்மாத்‌ தன்னை இந்திரியத்தின்‌ வேறாகக்காண என்றதனால்‌ 
ஏனையகருவிகளின்‌ வேறாகக்‌ காணுதலும்‌ பெறப்படும்‌; ௮ துபற்றிச்‌ 
சிவாக்கிரபாடியம்‌ விரித்துரைக்கன்றது. அதுவருமாு:-- 


ஈண்டு, விடயங்களுள்ளவழியும்‌ இந்திரியங்களின்‌ நுகர்ச்‌ 
சியை வினளைத்தற்கண்‌ உள்ளுறப்பார்‌ தன்மையால்‌ அப்பொறி 
களை விடுதல்‌ கூறவே? அருத்தாபத்தியால்‌ ஏனையவற்றை விடு 
தலும்‌ கூறப்பட்டவாறாமென்பதுபற்றி அவ்வைம்பொறிகளை 
விடுதலே கூறப்பட்டது. இங்கனமன் றி ஏனைய கருவிகள்‌ 
இல்லாமையால்‌ அன்றென்க. 


அஃதாமாறு:- ஐம்பொறிகளுள்ளபோது அவற்றுக்கு 
விடயமாதலால்‌ ஓசை முதலிய ஐம்புலன்களும்‌, அப்புலன்‌ 
களோடு கூடிகிற்றலால்‌ ஐம்பெரும்‌ பூதங்களும்‌, அப்பூதங்‌ 
களை உளவாக்கலால்‌ சூக்கும பூதங்களும்‌, அவற்றிற்கு ஏது 
வாதலின்‌ பூதாதி அகங்காரமும்‌, அதனைத்தோற்றுவித்தலா 
௮ம்‌ புலன்‌ முதலிய வடிவமான விருத்தியுடைமையாலும்‌ புத்‌ 
தியும்‌, இம்திரியங்களால்வரும்‌ விடயங்களைப்‌ பற்றுமாற்றலைத்‌ 
தருதலால்‌ மனமும்‌, புத்திக்கேதுவாகலால்‌ குணங்களும்‌, குணங்‌ 
களுக்கேதுவாகலால்‌ பிரதிருதியும்‌, போகம்‌ நுகர்வோனாதற்‌ 
றன்மையை உண்டுபண்ணலால்‌ புருடனும்‌, போகத்திற் பற்றுதற்‌ 
கேதுவாகலால்‌ அராகமும்‌, போக்கயகாலத்தை வரைசெய்த 
லால்‌ காலமும்‌, போக்டுியத்தை நியமித்தலால்‌ நியதியும்‌, ஞானக்‌ 


க. ஆ; 16 


~ 


122 சிவஞானபோதம்‌ 8-வது 


இரியாசத்திகளை விளக்குதலால்‌ கலையும்‌, இன்பதுன்பங்களை 
விளக்குதலால்‌ வித்தையும்‌, விடயங்களால்‌ மயக்குதலால்‌ காரிய 
மாயையும்‌, இவற்றை இயக்குகலால்‌ சிவமுதல்‌ சுத்தவித்தை 
முடிவான ஐந்தும்‌, ஆன்மாத்‌ தத்துவ வன்னரூபியாய்‌ கிற்றற்‌ 
ேதுவாதலால்‌ மாயையும்‌, சிவமுதல்‌ சுத்தவித்தை மீருனவையும்‌ 
போகம்‌ உபகரணம்‌ புவனம்‌ முதலியவற்றை யுளவாக்கலால்‌ 
உபயோகமாதல்‌ பொருக்துவதேயாம்‌. ஆதலால்‌ இந்திரியங்கள்‌ 
விடப்பட்டவழி ஏனையவெல்லாம்‌ விடப்படுதல்‌ அருத்தாபத்தியாற்‌ 
பெறப்படுவதேயாம்‌. 


அஃதாமாறு:- இந்திரியங்கள்‌ தூலதேசத்தைப்‌ பற்றுக்‌ 
கோடாகவுடையன. அப்பற்றுக்கோடாயெ தூலதேகத்தை விட்‌ 
டாலன்‌ றி இந்திரியங்களை வீடுதல்லியலாது. ஆதலின்‌ தூலதேகத்‌ 
தை விடுதலும்‌ அருத்தாபத்தியாற்‌ பெறப்படுவதேயாம்‌. இத்தூல 
தேகத்தை விடுதலே அன்னமயகோசத்தை விடுதலாம்‌. தூல 
தேகத்தை விட்டவழி அதனளவுட்பட்ட புலனாகிய ஓசைமுதலிய 
குணங்களும்‌ தூலபூதங்களும்‌ விடப்படுதல்‌ பெறப்படுவதேயாம்‌, 
அத்தாலபூதங்களைவிடவே அவற்றிற்கேதுவாக இயைந்த தன்‌ 
மாத்திரைகளை விடுதலும்‌ பெறப்படும்‌. அதனால்‌ அதற்குக்காரண 
மாயியைக்த அகங்காரத்தை விடுதலுமாம்‌. அதனால்‌ ௮கங்‌ 
காரத்தின்‌ வயமரய்‌ இயங்குகின்ற பிராணனை விடுதலுமாம்‌. 
இதுவே பிராணமய, கோசத்தை விடுதலாம்‌. இந்திரியங்களையும்‌ 
விடயங்களையும்‌ விடுதலால்‌ இந்திரியங்களை அதிட்டித்தல்‌ வாயி 
லாக விடயங்களைப்‌ பற்றுதந்குக்‌ காரணமாகிய மனத்தை 
விடுதலுமாம்‌. இதுவே மகோமய கோசத்தை விடுதலாம்‌. 
மனத்தை வி$தலால்‌ அது பற்றியதை நிச்சயிக்கும்‌ புத்தியினை 
விடுதலூம்‌. அப்புத்தியை விடுதலால்‌ அதற்கேதுவாயெ குணங்‌ 
கனை விடுதலாம்‌. அக்குணங்களை விடுதலால்‌ அவற்றுக்கேது 
வாய பிரசருதியை விடதலாம்‌. இந்திரிய முதல்‌ பிரகிருதி 
மீருனவற்றை விடுதலினால்‌ அவற்றால்‌ அலமருதற்‌ சேதுவாயெ 
போகறுகர்வோனாம்‌ (வினை முதலாம்‌) தன்மையை உண்டு 
பண்ணும்‌ புருட தத்துவத்தை விடுதலாம்‌. போக்கெத்தை 
விடுதலால்‌ அதன்கண்‌ விருப்பு விளைக்கும்‌ அராகத்தை விடுதலும்‌, 
போகம்‌ அளவுபடுதற்கேதுவாயெ காலத்தை விடுதலும்‌, 
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போகத்தை நியமிக்கும்‌ நியதியை விடுதலும்‌, புத்தியை விடுதலால்‌ 
அதனைப்‌ பற்றற்குக்‌ காரணமான வித்தையை விடுதலும்‌, 
வித்தையை விடுதலால்‌ செயற்பால தின்மையின்‌ ஞானக்கிரியை 
களை விளக்கும்‌ கலையை விடுதலும்‌, கலை முதலிய காரியங்களை 
விடுதலால்‌ அவற்றுக்குக்‌ காரணமான காரியமாயையை விடுத 
அமாம்‌, கலை முதலியவற்றை விடுதலால்‌ அவற்றைப்‌ பிரேரிக்‌ 
இன்ற சுத்தவித்தைமுதல்‌ சிவமீறான தத்துவங்களை விடுதலும்‌ 
பெறப்படும்‌. விந்துவின்‌ விடுகலால்‌ விஞ்ஞானமயகோசம்‌ 
நீங்குதலும்‌, நாதத்தை விடுதலால்‌ ஆகக்தமயகோசம்‌ நீங்கலுமாம்‌. 


இங்ஙனம்‌ இந்திரியங்களை விட்டு நீங்குதல்‌ கூறியதனால்‌ 
ஏனைய எல்லாவற்றையும்‌ விட்டு நீங்குதலும்‌ கூறியவாதல்‌ 
காண்க, உயிர்‌ இவ்வாறு உடம்பு முதலியவற்றை வேறாகக்‌ 
கண்டு நீங்கெயவழிச்‌ சகலாவத்தை நீங்கும்‌, அப்போது பேரிருளின்‌ 
நடுவுள்‌ அகப்பட்ட கண்போல உயிர்‌ அறியாமை மாத்திரத்தால்‌ 
மறைப்புண்டு நிற்கும்‌, இக்கிலை கேவலாவத்தை எனக்‌ கூறப்‌ 
படும்‌, இங்கனம்‌ நிற்கும்போது குருமூர்த்தியின்‌ அருட்கண்‌ 
ணோக்கால்‌ கடைதல்‌ முதலியவற்றால்‌ விறநிலே தீ வெளிப்படுதல்‌ 
போல முன்னர்க்கூறப்படும்‌ நெறிமுறையால்‌ சிவஞானம்‌ 
வெளிப்படும்‌. அச்சிவஞானக்தால்‌ மறைத்து நின்ற இருள்மய 
மாகிய மலத்தின்‌ நீக்கமும்‌ உளதாம்‌. இவ்வவத்தை சத்தா 


வத்தை எனக்‌ கூறப்படும்‌.””என்பதாம்‌. 


2 இனி, கருவிகளில்‌ நீங்கி மலந்தாரகமாய்க்‌ கேவலப்பட்ட 
வயிர்‌ மீளவும்‌ கருவிகளைக்கூடிச்‌ சகலத்திற்‌ படுதல்போலக்‌ 
கருவிகளில்‌ நீங்கிச்‌ இவன்‌ தாரகமாய்ச்‌ சத்தப்பட்ட வயிரும்‌ 
மீளவும்‌ கருவிகளைக்‌ கூடுமோ என்னும்‌ ஜயத்தை உவமை 
முகத்தால்‌ நீக்கி மேற்கூறியதனை வலியுறுத்தற்‌ கெழுந்த 
உதாரண வெண்பா: 

சிறைசெய்ய நின்ற செழும்புனலி னுள்ளஞ்‌ 
சிறைசெய்‌ புலனுணர்விற்‌ நீர்க்‌ --சிறைவிட்‌ 
டலைகடலிற்‌ சென்றடங்கு மாறுபோன்‌ மீளா 
தலைவிலரன்‌ பாதத்தை யுற்று எனவரும்‌. 
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இதனை, சிறை செய்ய நின்ற செழும்புனலின்‌ உள்ளம்‌ 
இறைவிட்டு அலைகடலில்‌ சென்று அடங்கும்‌ ஆறுபோல்‌ சிறை 
செய்‌ புலன்‌ உணர்வின்‌ தீர்ந்து உலைவில்‌ அரன்‌ பாதத்தை 
உற்று மீளாது என மாற்றி யமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌. ஒருவன்‌ அணையை யுயர்த்துக்கட்டித்‌ தடை 
செய்ய ஆண்டுத்‌ தடையுண்டு தேங்கிகின்ற ஆற்றுநீர்‌ போலக்‌ 
கருவிகளானாய பாசஞானம்‌ தனது வியாபகத்தைத்‌ தடை 
செய்ய, அதன்கண்‌ ஏகதேசமா யடங்கித்‌ தடையுண்டுகின்‌ ற 
வயிர்‌, அவ்வணை முறிந்து தடைதீர்ச்தவழி இடையீடின்‌ றிக்‌ 
கடலின்கண்‌ முடூச்‌ சென்று அக்நீரேயாய்‌ அதனுளடங்கி 
மறித்து வாராத ஆற்றுநீர்போலக்‌ கருவிகளானாயெ பாச 
ஞானத்தடையினின்று நீங்கியவழித்‌ தனக்குக்‌ கேடில்லாத 
இவபிரானது திருவடியை யடைச்து, அத்திருவடியின்‌ நிறைவே 
யாய்‌ அதன்கக்கிப்‌ பின்பு மீளுதல்‌ செய்யாது என்பதாம்‌. 


மலசத்திக்குக்‌ கேடுண்மையின்‌ கேவலப்பட்ட வுயிர்‌ கருவி 
களின்‌ மீளுதல்கூடும்‌. இவசத்திக்கு அவ்வாறு கேடின்மை 
யால்‌ சுத்தப்பட்ட வுயிர்‌, பெத்தவுயிர்போலக்‌ கருவிகளின்‌ 
மீளுதற்தியைபில்லை என்பதற்கு உலைவில்‌ அரன்பாதம்‌ என்‌ 
ரூர்‌. இப்பொருள்பற்றிச்‌ “றைபெறா நீர்போற்‌ சிந்தைவாய்ப்‌ 
பாயுக்‌ திருப்பெருக்துறையுறை சிவனே” என்ற திருவாசகமும்‌ 
எழுந்தது. 


இனி, மேலைவெண்பாவால்‌ உலைவில்‌ அரன்பாதத்தையுற்ற 
வயிர்‌ மீளக்கருவிகளின்‌ வாராதெனச்‌ சாதித்தவழி ஆன்மா 
முத்திபெற்றபோது பசுகரணம்‌ சிவசரணமாகி அதன்கண்‌ 
விளங்கும்‌ பாசஞானமும்‌ சிவஞானமேயாமென்பது .நால்களாற்‌ 
பெறப்படுதலின்‌, ஆற்றால்‌ கடலிற்‌ பாய்ர்தகீர்‌ திரும்பவும்‌ அவ்‌ 
வாற்றினால்‌ மறித்து வருதல்போல அரன்‌ சீபாதத்தை யுற்ற 
வயிர்‌ புலன்களின்வழி மீண்டுவரினும்‌ அதனால்‌ இழுக்கஇல்லை 
யென்பார்‌ கூறும்‌ சங்கையைநீக்கி மீளலாகா தென்பதனை வலி 
யுறுத்துதற்கெழுந்த உதாரணவெண்பா:- 
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எவ்வுருவுர்‌ தானென்னி னெய்துவா ரில்லைதாள்‌ 
இவ்வுருவின்‌ வேறே லிறையல்ல -- னெவ்வுருவங்‌ 
சண்போ லவயவங்கள்‌ காணாவக்‌ கண்ணில்லார்‌ 


கண்பேறே காணக்‌ கழல்‌ எனவரும்‌. 


இதனை எவ்வுருவும்‌ தான்‌ என்னில்‌ தாள்‌ எய்துவார்‌ 
இல்லை இவ்வுருவின்‌ வேறேல்‌ இறையல்லன்‌ எவ்வுருவும்‌ அவ 
யவங்கள்‌ சண்போல்காணா அ௮க்கழல்‌ அக்கண்ணில்லார்‌ கண்‌ 
பேறேகாண்‌ எனச்‌ சொற்களைமாற்றி யமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌. உயிருணர்வேயன்‌ றிப்‌ புலனுணர்வும்‌ சிவமேயாயின்‌ 
விசேடமின்மையால்‌ புலன்வழியொழுகும்‌ சகலகிலையைக்‌ சை 
விட்டுச்‌ பாதத்தை யடையவேண்டாமையின்‌, ஒருவரும்‌ அதனை 
அணைபவர்‌ இல்லையாய்‌ முடியும்‌. முடியவே பசுக்கள்‌ பாசத்தை 
விட்டுப்‌ பதியையடைதலே முத்தியென்னும்‌ வேதாகமங்கள்‌ 
பயனற்றனவாகும்‌. ஆதலால்‌ முதல்வன்‌ புலனுணர்வோடு தொடர்‌ 
பின்றி அதனில்வேறாய்‌ நிற்பனென்னின்‌ அப்புலனுணர்வுக்கு 
அவனால்‌ ஆகவேண்டியதொன்றும்‌ இல்லாமையால்‌ அவன்‌ அப்‌ 
புலனுணர்வு நிகழ்ச்சிக்கு இறைவனல்லன்‌ எனப்பட்டு அவ 
னது முதன்மைக்கு இழுக்காய்‌ முடியும்‌. இங்ஙனமாகலின்‌ அத 
னியல்பு எப்படியெனின்‌  உயிருணர்வுபோலப்‌ புலனுணர்வுங்‌ 
கலப்பினால்‌ சிவமேயாமாயினும்‌ அவ்விரண்டுணர்வும்‌ ஒப்பன 
வல்ல. அது எதுபோலவெனின்‌ உயிரானது ஐந்து பொறிகளி 
னும்‌ சமமாகக்கலந்து நிற்பினும்‌ அவற்றுள்‌ கண்ணிந்திரியம்‌ 
ஒளியினாலே அவ்வான்‌மபோதத்தோடே கலந்து தூரத்திலுள்ள 
விடயத்தையும்‌ வியாபித்தறியுமாறுபோல மெய்‌, வாய்‌, மூக்கு, 
செவி என்னும்‌ நான்கு இந்திரியங்களும்‌ வியாபித்தறியமாட்டா 
வாய்த்‌ தம்மிடத்து வந்த விடயங்களை இருந்தவிடத்திலிருக்து 
இயைந்து அறியுக்தன்மை யுடையனவாம்‌. அம்கண்ணின து மேம்‌ 
பாட்டைக்‌ கண்ணொளியிழந்தாரதுகண்‌ பேற்றின்கண்‌ கண்டறி 
யத்தக்கது என்பதாம்‌. 


இதனால்‌ உயிர்‌ வெமாயவழியும்‌ பொறியுணர்வு ஏகதேச 
விளக்கமாவதன்றி உயிருணர்வுபோல வியாபக விளக்கமாதல்‌ 
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இல்லை யாதலால்‌ அதன்கண்‌ மீளுதல்‌ இழுக்காமென்பது பெறப்‌ 
பட்டது. 


இனி, அரனது போதத்தை அணேம்தவுயிர்‌ கருவிகளின்‌ . 
மீளுதலுமுண்டென்பது :*கெடுந்தகை நீ யென்னை யாட்கொள்ள 
யானைம்புலன்கள்கொண்டு விடுக்தகையேனை விடுதிகண்டாய்‌?” 
என்பது முதலிய திருப்பாடல்களால றியப்படுதலின்‌ மீளாதென்‌ 
பது அமையாது என்னுஞ்‌ சங்கையைநீக்கி மீளல்‌ ஆகாதென்‌ 
பதனை வலுயுறுத்துதற்கெழுக்த உதாரண வெண்பா:- 


ஐம்பொறியு னல்லையெனு மந்த தரசிவனை 
யைம்பொறியை விட்டல்‌ கணைசகல _— னைம்பொறியி 
, ஸீங்கானீர்ப்‌ பாசிபோ னீக்குமல கன்மம்வரி 


னீக்கானை நீங்கு நினைந்து எனவரும்‌. 


இதனை ஐம்பொறியின்‌ அல்லை எனும்‌ அ௮ந்ததர அங்கு 
ஐம்பொ,றியைவிட்டு சிவனை அனை சகலன்‌ ஐம்பொறியின்‌ நீங்‌ 
கான்‌ நீர்ப்பாசிபோல்‌ நீங்கும்‌ மலகன்மம்‌ வரின்‌ நீங்கானை 
நினைக்து நீங்கும்‌ எனமாற்றி யமைத்துக்கொள்க. 


இ-ள்‌. ஐம்பொறிகள்போல ஏகதேச விளக்கமுடையாயல்லை 
யென்று அறிவுறுக்கப்படும்‌ சித்தாந்த மகாவாக்யெத்தைப்‌ 
பெற்றுடைய மாணவகனே! மேற்கூறியவாறு ஐம்பொறிகளா 
லாகிய புலனுணர்வின்‌ நீங்கிச்‌ சிவனது திருவடியை யடைந்த 
உயிர்‌ அவ்வைம்பொறிகளாலே மீள அத்திருவடியை நீங்கான்‌; 
கல்லெறிக்தபோது நீங்கிய பாசியானநு அது எறியாதபோது 
பரந்து மிறையுமாஅபோலச்‌ சிவபெருமான து திருவடியை யணை 
தலால்‌ நீங்கிய மலகன்மமாயைகள்‌ பழைய வாசனையால்‌ உண்‌ 
டாகும்‌ அயற்சிபற்றி மீளவும்வந்து கூடுமாயின்‌ அதுபற்றி அவ்‌ 
வைம்பொறிவமியிலே மீளாமல்‌ அப்போதும்‌ தன்னைவிட்டு நீங்‌ 
காத முதல்வனை முன்னர்க்‌ கூறப்படும்‌ உபாயங்களிலே நின்று 
சக்தித்து அம்மலங்களை நீக்கக்கொள்ளும்‌ என்பதாம்‌. 


இதன்கண்‌ நிங்கானை நீங்கு நினைந்து என்ற பகுதியால்‌ 
அங்வனம்‌ நிங்குதற்கு உபாயங்‌ கூறுகின்ற ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்‌ 
துக்குத்‌ தோற்றுவாய்‌ செய்ததாயிற்று. 
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இம்‌ மூன்று வெண்பாக்களும்‌ முறையே திருவடிஞானத்‌ 
தைப்‌ பெற்றவுயிர்‌ மீளப்‌ பாசஞானத்துக்குச்‌ செல்லுதல்‌ இல்லை 
யென்றும்‌, அதன்கண்‌ மீளுதல்‌ தவறென்றும்‌, ஒருகால்‌ பழக்‌ 
கத்தினாலே மீளுமானால்‌ மீளாதுசெய்துகொள்ளல்‌ வேண்டுமென்‌ 
அங்கூறித்‌ தனக்குத்‌ தாரகம்‌ திருவடியே என்னும்‌ பொருளை 
வலியுறுத்தி ஒருபொருண்மேல்வந் தன. 


ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


[அச்சுவேலி, சிவஸ்ரீ ச. குமாரசாமிக்‌ குருக்கள்‌ அவர்கள்‌] 


வேதத்தி னரும்பொருளை விமலனரு ணந்திக்கும்‌ 
போதித்த சிவஞான போதத்தை குருமரபால்‌ 
ஒதித்தேர்ச்‌ தறாக்தமிழா லெமக்குணர்த்தி யெம்கூனஞ்‌ 
சேதித்த மெய்கண்ட தேவனடி சச்திப்பாம்‌. 


முன்னுரை 


சிவஞானபோதமென்னும்‌ திவ்வியசித்தாந்தநால்‌ வடமொழியில்‌ 
உள்ளது, அது இரெளரவாகமத்தின்‌ ஓர்‌ பகுதியாகும்‌. அதனைத்‌ 
தமிழகத்தோர்‌ உய்யும்பொருட்டு அவதரித்தருளிய ஸ்ரீ மெய்கண்டதேவ 
- நாயனார்‌ தமிழில்‌ மொழிபெயர்த்து, சூத்திரத்துக்குக்‌ கருத்துரையும்‌ 
மேற்கோள்‌ ஏது திருட்டாந்தங்களும்‌ அருளிச்‌ செய்தார்‌. அது சிவஞான 
போதத்து முதல்‌ இறுதிச்‌ சிறப்புப்பாயிரங்களானும்‌, உமாபதிசவா 
சாரியார்‌, சதாசிவசிவாசாரியார்‌, அப்பயதிக்ஷதர்‌, தத்துவப்பிரகாச 
சுவாமிகள்‌, சிவாக்கிரயோலகள்‌, ஞானப்பிரகாசர்‌ முதலிய சிவா நுபூதிச்‌ 
செல்வர்கள்‌ அருளிய தஇிருவாக்குக்களானும்‌ உணரப்படும்‌. 


இச்சிவஞானபோதம்‌ பன்னிரண்டு சூத்திரங்களை உடையது. அவற்‌ 
அள்‌ முதலாறுகுத்திரங்கள்‌ திரிபதார்த்தங்களின்‌ பொ துவிலக்கணங்‌ கூறு 
தலின்‌ பொதுஅதிகாரம்‌ எனப்படும்‌, பின்னாறுகுத்திரங்கள்‌ திரிபதார்‌ த்தங்‌ 
களின்‌ சிறப்பிலக்கணம்‌ கூறுதலின்‌ (உண்மை) சிறப்பதிகாரம்‌ எனப்படும்‌. 
பொதுவதிகாரத்தின்‌ முதல்மூன்று சூத்திரங்கள்‌ திரிபதார்த்தங்களின்‌ 
உண்மைக்குப்‌ பீரமாணங்‌ கூறுதலின்‌ பிரமாணவியல்‌ எனவும்‌, பின்‌ 
மூன்று சூத்திரங்கள்‌ அவற்றின்‌ இலக்கணங்‌ கூறுதலின்‌ இலக்கணவியல்‌ 
எனவும்‌ கூறப்படும்‌. சிறப்பதிகாரத்துள்‌ முன்று சூத்திரம்‌ அதிகாரியும்‌, 
சாதனமும்‌ அது வருவாயும்‌, சாதிக்கும்‌ முறையும்‌ கூறுதலின்‌ சாதனவீயல்‌ 
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எனவும்‌, பின்மூன்‌,று குத்திரம்‌ பாசறீக்கம்‌ சிவப்பேறு சீவன்‌ முத்தர்‌ 
இயல்பு கூறுதலின்‌ பயனியல்‌ எனவும்‌ பெயர்‌ பெறும்‌. 


சாதனவியலின்‌ 'மூன்றாம்பா தமா ய ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரம்‌ முத்திக்‌ 
குச்‌ சாதனமாகிய பதிஞானம்‌ அறுட்டிக்குமுறை கூறுகின்றது. இது 
மூன்று அதிகரணங்கனையுடையது. அவற்றுள்‌ முதலதிகரணம்‌ பசு 
ஞானத்தினால்‌ இறைவனை அடைதல்‌ கூடுமென்போரை மறுத்து அதனால்‌ 
அறியமுடியாது, பதிஞானத்தினால்‌ அறியவேண்டும்‌ எனக்கூறும்‌; இரண்‌ 
டாமதிகரணம்‌ பதிஞானத்தை அடைதற்கு உபாயம்‌ பிரபஞ்சத்தை 
அசத்தென்று கண்டுகழித்தலே எனச்சாஇக்கும்‌. மூன்றாமதிகரணம்‌ பதி 
ஞானத்தைப்பெற்று அதனால்‌ ஞோயத்தைக்‌ கண்டவிடத்தும்‌ பழைய 
வாசனை தாக்காதிருக்கும்பொருட்டு ஸ்ரீ பஞ்சர்குரத்தை ஜபிக்க 
வேண்டுமெனச்‌ சாதிக்கும்‌. 


ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


சாட்டாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ சாதன அறிவு ஆசாரியனால்‌ 
வருமெனக்கூறி அச்சாதனத்தை அநுட்டிக்குமுறை இங்கே 
கூற்ப்படுறெது. 

ஊனக்கண்‌ பாச முணராப்‌ பதியை ”£ 
ஞானக்‌ கண்ணினிற்‌ சிர்தை சாடி 
யுசாத் தனைக்‌ தேர்த்தெனப்‌ பாசமொருவச்‌ 
தீண்ணிழலாம்‌ பதிவிதி யெண்ணமஞ்‌ செழுத்தே, 


இது ஸ்ரீ மெய்கண்டதேவநாயனார்‌ திருவாய்மலர்க்தருளிய 
தென்மொழிச்‌ சவஞானபோதத்து ஒன்பதாஞ்‌ ஞ்த்திரமாம்‌. 


இச்சூத்திரம்‌ ஆன்மசுத்திபண்ணுமாறு கூறுகின்றது. 
அஃதாவது எட்டாஞ்‌ சூத்திரத்துட்‌ கூறியபடி சிவபெருமான்‌ 
ஆசாரியமூர்த்தியாய்வக்து உபதே௫க்கக்கேட்ட வான்மா அவ்‌ 
வுபதேசத்தைச்‌ எச்தித்தலின்‌ ஐம்புலனாகிய வேடரோடுகூடி 
வளர்ந்த அசுத்தத்தைரீக்கித்‌ தன்னைச்‌ சுத்திசெய்யுமாறு கூறு 
தலாம்‌. 


த. ஆத 17 
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முற்குத்திரத்தில்‌ ஆசாரியனால்‌ ஞானம்‌ : கிகமுமெனக்‌ 
கேட்டல்‌ கூ) இந்தச்‌ சூத்திரத்தின்கண்ணே அ௮க்தஞானத்‌ 
தைச்‌ சிந்நிக்கும்மூறை கூறுஇன்றமையினாலே சூத்திரசம்பக்தம்‌ 
விளங்குகின்றது. 

திவப்பிரகாசத்து எட்டாஞ்‌ சூத்திரத்திலே “தேசுற' என்ற 
செய்யுளிலே “கான்பணியை நீத்தல்‌ ஆன்மசுத்தி' என்று கூறப்‌ 
பட்டிருக்கிறது. இர்த ஆன்மஎத்தியா: இய தான்பணிநீத்தலை 
இச்‌வெஞானபோதத்துப்‌ பத்தாஞ்சூத்திரம்‌ (இறைபணி நிற்க" 
என்று கூறுறெது. அங்கனம்‌ இறைபணி நிற்பின்‌ பாசக்ஷயம்‌ 
உளதாம்‌. அதுவே அன்மாவுக்குச்‌ சுத்தியாம்‌. அங்நனமாகவும்‌ 
பத்தாஞ்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறவேண்டிய ஆன்மசுத்தியை இச்‌ 
சூத்திரத்திற்‌ கூறலாமோவென ஆ க்ஷபம்‌ நிகழின்‌ இந்த ஒன்‌ 
பதாஞ்‌ சூத்திரம்‌ (பதியை ஞானக்கண்ணினிற்‌ இந்தைநாடி' 
எனவும்‌, தனமும்‌ பதி' எனவும்‌ சிவதரிசனம்‌ பண்ணு 
மியல்பு கூறுன்றது. சிவதரிசனத்தில்‌ மிகழ்வது ஆன்மசுத்தி 
யாமாதல்‌ பற்றியும்‌ இவ்விரண்டுஞ்‌ சிறுபான்மை வேறுபாடு 
உடைமைபற்றியும்‌ ஒன்பதாம்‌ பத்தாஞ்சூத்திரங்கள்‌ ஒருபொருள்‌ 
மேலனவாய்‌ நிற்றலின்‌ விரோதமாகாது என்பதாம்‌. 


ஆன்மாத்தன்னை ஐம்புலன்‌ களின்‌ வேறாகக்காணவே சிவ 
பெருமானுடைய ஸ்ரீபாதத்தை அடையும்‌ அம்தக்காட்சியே அமை 
யும்‌; சத்தி எதன்‌ பொருட்டோ என ஆகேஷேபம்‌ கிசழின்‌ அதற்குச்‌ 
சமாதானம்‌,காட்சியாவது கிர்விகற்பமாய்ச்‌ காண்டலும்‌ அதுவோ 
இதுவோவெனச்‌ சக்தேகமாய்க்‌ காண்டலும்‌ தெளியக்‌ காண்டலு 
மென மூவகைப்படும்‌. இக்திரியங்களின்‌ வேருகத்‌ தன்னைக்காணு 
முறையில்‌ சகன்‌ காட்சிகளும்‌ அதிபரிபக்குவமுடை 
யவர்களுக்கு ஆசிரியருடைய உபதேசத்தைச்‌ சிரவணஞ்செய்த 
மாத்திரத்திற்றுனே ஒருங்கே நிகமும்‌. அஃதாவது விரைவாய்‌ 
மூன்று காட்சியும்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாய்‌ கிகழுவதாம்‌. ஏனைய . 
வர்கட்கு உபதேசத்தைக்‌ கேட்டல்செய்தமாத்திரத்தே' நிகழா 
வாம்‌. அவருக்குக்‌ கேட்டல்‌, சிக்தித்தல்‌, தெளிதல்‌ என்னும்‌ 
மூன்றும்‌ படிமுறையானே கிகழுதலின்‌ சிவரூபத்தில்‌ நிகழும்‌ 
ஆன்மசுத்தி கூறப்படுவதாம்‌. 
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இக்கருத்துப்பற்றியன்‌்றோ வழிநூலாசிரியர்‌ ஸ்ரீமத்‌ ௮௬ 
ணந்திசிவாசாரிய சுவாமிகள்‌ “பாசிபடு குட்டம்‌ என்ற செய்‌ 


யுளில்‌, ச 


சேசமொடும்‌ திருவடிக்கீழ்‌ நீங்காதே தூங்கா 
நினைவுடையோர்‌ நின்றிடுவர்‌ நிலையது வேயாஇ 
ஆசையொடு மங்குமிகங்கு மாயெல மருவோ 


ரரும்பாச மறுக்கும்வகை யருளின்வழி யுரைப்பாம்‌. 


சிவபெருமானிடத்து நீங்காத அன்புடையவர்‌ அச்சிவமேயாய்‌ 
நிற்பர்‌; பழய வாசனையினாற்‌ சிவத்தினிடத்துங்‌ கருவிகளி 
னிடத்தும்‌ கநிலைபெறாமல்‌ அலைபவருக்கு அவ்வாசனையை நீக்கும்‌ 
உபாயத்தை ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்திற்‌ கூறுவாம்‌ என்று கூறி 
யருளினார்‌. 


இணி, ஆன்மசுத்தியாவது சூரியனுடைய நிரணத்தைப்‌ 
பொருந்தின கண்கள்‌ சூரியனுகாதவாறுபோலத்‌ திருவருளை ச்‌ 
சேர்க்த ஆன்மா அத்திருவருள்‌ செய்யும்‌ பஞ்சரிருத்தியத்தைத்‌ 
தான்‌ செய்யவேண்டுமெனல்‌ கூடாதென உணர்ந்து தற்போத 
கிகழ்ச்சியின்‌ றித்‌ திருவருளில்‌ அழுக்தாது சேர்தலாம்‌. இது 
ஞானத்துக்‌ கிரியை; சிந்தித்தல்‌ ஞானமுமாம்‌, 


சிவகரிசனமாவது இருவருள்செய்யுங்‌ இருத்தியத்தை 
ப 2 ச ட்‌ ட்‌ . 2 4 
ஆன்மாச்‌. செய்யாதென்று திடபுத்திகொண்டு நிற்றலாம்‌. 


இனி, இவ்வொன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ 'உராத்துனைத்‌ 
தேர்த்தெனப்‌ பாசமொருவ' என்றும்‌, இச்சூத்நிரம்‌ இரண்டாம்‌ 
அதிகரணத்தில்‌ “அ௪த்தாயுள்ள வன்னபேதங்களை அசத்தென்ணு 
காணவுளதாய்‌ நிற்பது ஞானசொரூபம்‌' என்றுங்‌ கூறியிருத்‌ 
தலினாலே தத்துவசுத்தியுங்‌ உறப்பட்டதென ஆகேஷபிக்கின்‌, 
அதுவும்‌ பொருந்தாது; உண்மைகொ? விளக்கம்‌ என்னும்‌ இத்‌ 
தாந்த சாத்திரத்தின்‌ கண்ணே,  *கண்ணுதலருளால்‌ நீங்கல்‌ 
சுத்தியாய்க்கரு தலா மே” எனத்‌ தத்துவசுத்தி கூறியிருப்பதற்‌ 
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இணங்க, சவஞானபோதத்து எட்டாஞ்‌ சூத்திரத்திலே ;தம்முதற்‌ 
குருவுமாய்‌' என்றும்‌, “ஐம்புலவேடரை விட்டு” என்றும்‌ கூறி 
மீருப்பதால்‌ இவரூபமாகிய கர தரிசனமும்‌ தத்துவசுத்தியும்‌ 
ஆண்டே கிகழுதலின்‌ ஒன்பதாஞ்‌ சூத்திரத்தில்‌ தத்துவசுத்தி 


கூறப்படுவதில்லை என்பதாம்‌. 


இச்சூத்திரத்தன்‌ பொருள்‌ 2 குறையுணர்வாயெ பசு 
ஞானத்திலும்‌ பாசஞானத்தினாலும்‌ உணரப்படாத சிவபெரு 
மானைத்‌ தன்ன றிவின்கண்ணே அவரது திருவடி. ஞானத்திலே 
நாடுக. பரந்து இரிதற்கண்‌ அதிவேகமுடைய கானற்தேர்‌ போல்‌ 
வது பாசக்கூட்டம்‌ என்று அறிந்து அதனைநீக்கவே அப்பதி 
ஞானம்‌ அவனுக்குக்‌ குளிர்ந்த நிழலாகும்‌. அந்கிலை பிறழா 
இருக்கும்படி. ஸ்ரீ பஞ்சாட்சரத்தை விதிப்படி ஜபிக்கவேண்டும்‌ 
என்பதாம்‌. 


இதுபற்றியே வழிதாலாகய சிவஞான த்தியாரில்‌ ஸ்ரீமத்‌ 
அருணந்திசிவாசாரியசுவாமிகளும்‌, 


பாசஞா னத்தாலும்‌ பசுஞானத்‌ தாலும்‌ 
பார்ப்பரிய பரம்பரனைப்‌ பதிஞானத்‌ தாலே 
சேசமொடு முள்ளத்தே சாடிப்‌ பாத 
நிழற்ழ்‌ ரில்லாதே நீக்ப்‌ போதின்‌ 
ஆசைதரு முலகமெலா மலகைத்தே ராமென்‌ 
றநிக்தகல வர்கிலையே யாகும்‌ பின்னும்‌ 
ஓசைதரு மஞ்செழுத்தை லிதிப்படியுச்‌ சரிக்க 
வள்ளத்தே பகுக்தளிப்ப ஜானமெலா மோட 


எனத்‌ திருவாய்மலர்ம்தருளினர்‌. 


இனி, இச்சூத்திரம்‌ மூன்று அதிகரணங்களைக்‌ கொண்ட 
தென்பது முன்னரே கூறப்பட்டது. எவ்வாறெனில்‌, 


* ஊனம்‌- குறை; ஊனக்கண்‌- குறையுணர்வு; சாடி: நாடுக, முன்னிலை 
யெலல்‌; உரா-உலாவுதல்‌: பரக்து திரிதல்‌, முதல்கிலைத்தொழிற்பெயர்ச்சொல்‌; 
துனைஅகவேகம்‌, ்‌ 
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ப எணக்கண்‌ பாச முணராப்‌ பதியை, ஞானக்‌ கண்ணினிற்‌ இந்தை நாடி” 
என்பது முதல்‌ அதிகரணம்‌, 
“உரரத்துனைத்‌ தேர்த்தெனப்‌ பாசமொருவத்‌, சண்ணிழலாம்‌ பதி" 
என்பது இரண்டாவது அதிகரணம்‌, 
“விடி யெண்ணு மஞ்செழுத்தே'” 
என்பது மூன்றாவது அதிகரணம்‌. அங்ஙனமே மூன்று சூர்ணிகை 


யைக்‌ கொண்டது இச்சூத்திரம்‌. 


முதல்‌ அதிகரணம்‌ 


பீரமேசுரனைப்‌ ப௬ஞானத்தால்‌ அறிதல்‌ கூடுமென்னும்‌ 


சிவசமவாத சைவரை மறுத்தல்‌. ஈண்டு அம்முதலை ஞானக்‌ 
கண்ணாலே காண்க என்றது?” இதுமுதலதிகரண மேற்கோள்‌. 


இதன்கருத்தை '*உயிர்‌ அரன்ஞானத்தினாலே அரனைக்‌ காணும்‌** 
எனச்சூர்ணிகை விளக்கிற்று. இதன்பொருள்‌ பசுஞான பாச 
ஞான விருத்திகளைக்கடர்து அதீதமாய்‌ ஒற்றுமைப்பட்டுணரும்‌ 
அனுபவ ஞானமாகிய வெஞான த்தினாலேயே சிவனைக்‌ காண்க 
என்பதாம்‌. இக்கருத்துப்பற்றியே கச்யெப்பசிவாசாரிய சுவாமி 


களும்‌, 


“பரவ னுணர்ச்சி யின்றிப்‌ பல்லுயிர்த்‌ தொகையு மென்றும்‌ 
விரவிய தூயர்க்‌£ றெய்தி வீடுபே றடைது மென்றல்‌ 

உருவமில்‌ விசும்பிற்‌ ரோலை யுரித்துடப்‌ பதற்கொப்‌ பென்றே 
பெருமறை யியம்பிற்‌ றென்னிற்‌ பின்னுமோர்‌ சான்று முண்டோ” 


என ஓதியருளினர்‌. 


எட்டாஞ்சூத்திரத்திலே “ஐம்புல வேடரின்‌ அயர்ந்து 
வளர்ந்தனை'' எனக்‌ கூறப்பட்டி.ருக்ன்‌ றமையினாலே பாசஞா 
னத்தினாலே பரமசிவன்‌ அறியத்தக்கவர்‌ அல்லர்‌; _பசுஞானத்‌ 


தினால்‌ அறியத்‌தக்கவர்‌ எனக்கூறின்‌' அதனால்வருங்‌ குற்றம்‌ 
என்னையென்று வெசமவாதசைவர்‌ கூறுவர்‌. அவர்‌ கூறுவதை 
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ஆசங்கித்துப்‌ பசுஞானத்தனலே பரமசிவனை அறியமுடியா 
தெனவும்‌, பதிஞானத்தினலேயே அறியமுடியுமெனவும்‌ இம்‌ 
மேற்கோளிற்‌ சொல்லப்பட்டது. 


்‌ 


இந்த அதிகரணத்திலே பரமேசுரன்‌ பசுஞானத்தினாற்‌ 
காணப்படுவாரோ, பதிஞானத்தினாற்‌ காணப்படுவாரோ என்பது 
ஐயப்பாடு. பசுஞானத்தினாற்‌ காணப்படுவார்‌ என்பது பூர்வ 


பக்ஷம்‌. 


ஞானக்கண்ணாலே காண்க என்று தேற்றேகாரம்படக்‌ 
கூறி, பதிஞானத்தாலன்றிக்‌ காணமுடியாதென்பதை.- வலி 
யுறுத்தியருளியமை காண்க. 


இணி, சிவசமவாதசைவர்‌, பரமேசுரன்‌ பாசஞானத்‌ 
தாலும்‌ பசுஞானத்தாலும்‌ அறியப்படாமல்‌ பதிஞானத்தால்‌ 
அறியப்படுவர்‌ என்பதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ என்னை யென்பர்‌. 


பரமேசுரன்‌ பிருதிவியாதி காதாந்தமான பாசத்தாலுண்‌ 
டாகும்‌ ஞானத்தின்‌ விருத்தியையும்‌, தற்போத முனைப்பாயெ 
பசுஞான விருத்தியையுங்கடர்து அதீதமாய்கின்று அவ்வீசுர 
னோடு பிரிப்பின்றிகின்றுணரும்‌ பதிஞானத்துக்கே அறியப்‌ 
படுவார்‌. ஆதலால்‌ அவர்‌ கூறுவது பொருத்தமற்றதென்பது 
துணியப்படும்‌. 


“அவன்‌ வாக்கு மனதீத கோசரமாய்‌ நிற்றலான்‌” என்‌ 
பது ஏது. இக்த ஏதுவினால்‌ முதல்வன்‌ பசுஞான பாசஞானங்‌ 
களினலே அறியப்படாமல்‌ பதிஞானத்தால்‌ அறியப்படுவன்‌ 
என்பதற்குப்‌ பிரமாணம்‌ என்னையெனும்‌ இவசமவரதிதஷா 
கோக்கப்பிரமாணங்கூறி மேற்கோள்‌ சாதிக்கப்பெற்றது. 


வாக்குமனதீத கோசரமாய்‌ நிற்றல்‌ என்பது வாக்கு மனம்‌ 
என்னும்‌ அவ்விரண்டின த விருத்திகளையுங்கடந்து அத தமாயும்‌ 
வேறறமின்‌ அணரும்‌ அனுபவ ஞானத்துக்கே விளக்டக்‌ கோசரிப்‌ 
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பதாயும்‌ நிற்பது என்றபடி. இங்கே வாக்கென்றது வாக்காயெ 
நாதமுடிவான பாசஞானத்தையும்‌ மனமென்றது அவற்றின்‌ 
வேறாகிய பசுஞானத்தையுமாம்‌. 


(இனி, பாசஞானம்‌, பசுஞானம்‌, பதிஞானம்‌ என்பவற்றுள்‌ 
பாசஞானமாவது வைகரிமுதலிய வாக்‌ஜன்பகுதியாயெ நான்கு 
வேதங்களும்‌ பலசாத்திரங்களும்‌ ஸ்மிருதி புராணங்களும்‌ பல 
சலைஞானங்களும்‌ அசபையுமாகய சொற்பிரபஞ்சம்‌ வாயிலாக 


நிகழும்‌ ஏகதேசஞானமாம்‌. 


பசுஞானமாவது இப்பிரபஞ்சங்களைப்‌ பொருந்திய 
ஆன்மா இவை அனைத்தும்‌ கன்கீழ்‌ அடங்கயகென அரிந்து 
அவற்றினின்று நீங்‌ மேம்பட்டபொழுது அப்பிரபஞ்சமாயெ 
பாசநீக்கத்தால்‌ அநாதியே பாசத்தினிங்கியிருக்க்ற சிவனை 
யொப்பேன்‌ என்று சடுதியில்‌ மதிக்க வருவதோர்‌ சிவசமவாத 
ஞானமாம்‌. 


்‌] 


கருவிகளினிங்கியிருக்கற இந்த ஞானத்தையுடைய பசு 
வைச்‌ இவனோடு சமம்‌ என்றதனால்‌ வருங்குற்றம்‌ என்னையோ 
எனின்‌ கூறுவாம்‌:- இவ்வான்‌மா தூல சூக்கும காரணதேகங்‌ 
களாற்‌ கட்டுப்பட்டும்‌, சாஸ்திரஞானத்தால்‌ அறிவிக்க அறிம்‌ 
தும்‌ ஒவ்வோரிந்திரியங்களால்‌ ஒவ்வொரு விடயங்களை உணர்ந்‌ 
தும்‌ இவ்வாறுணர்வாகய பாசத்தடை சிவஞானத்தினால்‌ இடை 
யே நீச்கப்பெறுதலின்‌ அவ்வான்‌மா ஆதிமுத்தன்‌ எனப்படுவன்‌. 
“பதி ஒருவன்‌ உணர்த்த உ ணர்தலின்றித்‌ தானே முழுவதும்‌ 
ஒருசேரவறிந்து அநாதியே பாசத்தடை நீங்கிய பேரறிவாள 
தைலினலே அகாதிமுத்தன்‌ எனப்படுவன்‌. ஆதலினால்‌ ஆதி 
முத்தனுயெ பசுவை அகாதிமுத்தனாகிய சிவபெருமானோடு சம 
மென்றல்‌ கூடாது. அது முத்திகிச்சயமெனும்‌ அரிய நூலிலே, 


“இவசமமே முத்தியென்னிற்‌ சித்தாச்தமன்றாம்‌”” என்று 
கூறப்பட்டமையினாலும்‌ தெளியலாம்‌. 


* பதி காக்றெவன்‌. பா-- காத்தல்‌, இ-விகுதி* 
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மேற்கூரியமையைத்‌' தெளிவாய்‌ அறிந்து அப்பதியினுள்‌ 
அடக்‌ அப்பதிவாயிலாய்‌ நிகழும்‌ ஞானம்‌ பதிஞானம்‌ எனப 


படும்‌. அது, 


வேதசாத்‌ இரமிருதி புராணகலை ஞானம்‌ ப்‌ 
விரும்பசபை வைகரியா இத்திறங்கண்‌ மேலா 

சா,தமுடி . வானமெல்லாம்‌ பாச ஞான 
ஈணுமயொன்‌ மாவிவை£ழ்‌ சாட லாலே 

காதலினை னான்பிரம மென்னு ஞானக்‌ 
கரு அபசு ஞானமில ஸனுடலிற்‌ சட்டுண்‌ 

டோதியுணர்ச்‌ தொன்றொன்றா வுணர்த்திடலாற்‌ பசுவா 


மொன்றாகச்‌ லவெணனி௰ல்பி னுணர்ச்‌இிடுவன்‌ காணே. 
்‌ ல்ல அட 2 A 5 ன்‌ 2 
எனவரும்‌ அருணம்திகிவத்தின்‌ திருவாக்கான்‌ நன்குணரப்படும்‌. 


வேத சாஸ்திரங்களையெல்லாம்‌ பாசஞானமெனக்‌ கழித்து 
பிடின்‌, ம்‌ 
ஞானதூ லோதலோ அவித்தல்‌ 
அப்பொருளைக்‌ கேட்பித்த ரான்கேட்டல்‌ பலகாற்‌ 
திதப்படவே இச்தித்த லை*௪ முன்னைத்‌ 
இசழ்பூசைக்‌ கொக்குமெனச்‌ செப்புநூலே, 


—தத்துவப்பீரகாசம்‌. 


ஞானது நனையோக லோது வித்த னற்பொருளைக்‌ 
கேட்பித்த றான்கேட்ட னன்றா 
வீனமிலாப்‌ பொருனதனைச்‌ இர்திச்த லேர்து 
மிறைவனடி. யடைவிக்கு மெழின்ஞான பூசை. 
-சத்தயார்‌. 
என உண்மைரால்களில்‌ ஞானநாலோதல்‌ முதலியன ஞான 
பூசையாமென்று கூறுவதோடு முரணாகாதோ எனின்‌ முரணா 
காது; அச்சாத்திரங்கள்‌ எல்லாம்‌ பதிஞானம்‌ விளங்குத ற்கு 
ஏதுவாகப்‌ பயன்படுதல்கூடுமாதலினால்‌ என்பதாம்‌. 
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பதிஞானத்தினாலேயே சிவபெருமான்‌ அறியப்படுவர்‌ 


இன்னும்‌ பதிஞானத்துக்கு மாத்திரம்‌ பதி எட்டும்‌; பிறி” 
தொன்றற்கும்‌ எட்டாதுஎன்று கூறுவது என்னை? சுட்டியறிவ 
தாயெ அஞ்ஞானம்‌ நீங்யெபொழுது சுட்டிறந்தறிவதாயெ 
உயிருணர்வு இருவடிஞானத்தோடு ஒப்பாகும்‌; ஆதலினாலே 
அர்த ஆன்ம அறிவினிடத்தே பதி விளங்‌ த்தோன்‌ அதலே 
பொருத்தமாமென்று அந்தச்‌ சிவசமவாதசைவர்‌ . கூறுவர்‌. 
அது பொருந்தாது. 


நாடியோ, எலும்போ, ஈரம்போ, இரத்தமோ, சிலேட்டு 
மமோ, இந்திரியங்களோ, அந்தக்கரணமோ இவற்றுள்‌ , ஆன்‌. 
மாவானது தன்னை யாரென்றும்‌, தன்னைத்‌ தேடியும்‌ அறிசன்‌ 
நிலேன்‌ என்றும்‌ ஆராயும்‌. அப்படி . ஆராயும்‌ அறிவினிடத்‌ 
திலே தன்னை யாரென்பதை அறிவிக்கும்‌ அறிவு வேறுண்‌ 
டென்று ஆராய்ந்து அங்ஙனம்‌ தேடுமிடத்துச்‌ சிவபெருமானது 
இருவருள்‌ விளங்கித்தோன்றும்‌. அச்சிவஞானத்திலேயே சிவ 
பெருமானை உணர்ந்து “ அப்பெருமானிடத்திலே வியாப்பிய 
மாய்‌ நின்று அப்படி அறியும்பொருளாகிய தன்னையும்‌ அறியும்‌. 
ஆதலினாலே மேற்கூறியவாறு சிவசமவா திகள்‌ கூற்றுப்‌ பொருத்த 
மற்றதென்பதுணரப்படும்‌. அது சிவஞானபோத வெண்பாவில்‌, 


*நாடியோ வென்போ நரம்புக்‌ கோழையோ 
தேடி. யெனையறியேன்‌ நேர்ந்தவகை - நாடியரன்‌ 
றன்னாலே தன்னையுங்‌ கண்டு தமைக்காணுர்‌ 
என்னா மெனவறிவா ரின்று 


எனக்கூறியிருப்பதால்‌ அறியலாம்‌. 


“ஆன்மாவிலிருப்பவராய்‌ எர்தத்தீரராயெ அறிஞர்கள்‌, 
அவரைக்காண்‌இன்றார்களோ அவர்கட்கு நித்தியானம்தம்‌; ஏனை 
யோர்க்கு இல்லை" என்றும்‌, “ஆன்மாவிலே அருளினால்‌ பர 
மான்மாவைக்‌. காண்கின்றான்‌! என்றும்‌, அதர்வசிரசு பிருக 
தாரணியம்‌ முதலிய சருதிகளும்‌, 

நாடி -இடை பிங்கலை சுழுமுனை முதலிய தசவகை நாடிகள்‌, 


த. ஆ, 18 
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தன்னிற்‌ றன்னை யறியுக்‌ தலைமகன்‌ 
தன்னிற்‌ றன்னை யறியிற்‌ றலைப்படு 
தன்னிற்‌ றன்னை யறியில ஞயிடிற்‌ 
நன்னிற்‌ றன்னையுஞ்‌ சார்தற்‌ கரியனே 


என்னை யேது மநிக்தில னெம்பிசான்‌ 
றன்னை ஈானுமுன்‌ னேது மறிக்திலேன்‌ 
என்னைத்‌ தன்னடி யானென்‌ றறிதலும்‌ 
தன்னை கானும்‌ பிரானென்‌ றறிர்ததே 


எனத்திராவிடவேதமூங்‌ கூறுஇன்‌ றமையின்‌ சிவபெருமான்‌ ஆன்‌ 
மாவிலே அருள்ஞானக்கண்ணினற்‌ காணத்தக்கவர்‌ என்பது 
பெறப்பட்டது. 


உன்னறிவை யே யுணர்டையே. யாமாகில்‌ 
இர்கெடுசாட்‌ பாசத்‌ இசையாயே--உன்ன.றிவை 
நீங்கா வறிவாகி நீரு மிரதமும்போல்‌ 


அக்கா ணசனா ருள்‌ » 


என்று துகளறுபோதம்‌ கூறிற்று. 


தேசாதி சானல்ல வென்றறிந்தாற்‌ செத்தமயல்‌ 
போகாத சென்னையோ புண்ணியா--தேகாதி 
தீன்னனவே யம்மயச்கஞ்‌ சத்தியமா யெப்பொமுஅ 
முன்னன வில்லை வூயிீர்‌ 


எனச்‌ சிவபோகசாரத்திலும்‌ கூறப்பட்டது. 


பதிஞானத்தா லன்றி ஆன்ம அறிவீற்குப்‌ பதியைக்‌ காணுந்‌ 
தன்மை இல்லை. 


இண, காடி ஈரம்பு எலும்பு முதலிய தத்துவ தாத்து 
விகங்களை அறிந்த அறிவே சிவத்தையும்‌ அறியும்‌. அதற்கு 
சிவஞானம்‌ வேண்டாமென்று ஆக்ஷேபம்‌ செய்வர்‌ சிலர்‌, அது 
பொருத்தமற்ற தென்பதைக்‌ காட்டுவாம்‌, 
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கண்ணுனது ஒரு பொருளைக்‌ காணுமிடத்துத்‌ தானே 
காணமாட்டாது. உயிராற்‌ காட்டப்பட்டுக்‌ காண்கின்றது. அவ்‌ 
வாறு உயிர்‌ காட்டக்‌ காண்கின்ற கேத்திரமானது தன்னியல்‌ 
பைக்‌ காணமாட்டாது. தனக்கு அவ்விடயத்தைக்‌ காண்பித்து 
முதலாய்‌ நிற்கும்‌ உயிரையும்‌ அது காணமாட்டா து. அதுபோலச்‌ 
சிவபெருமானால்‌ மறைம்துஙின்று உணர்த்தப்பட்டு ஒன்றைத்‌ 
தேர்ம்துணர்னெற ஆன்மா அவ்வாறே கன்னியல்பையும்‌ அறிய 
மாட்டாது. தனக்கு அறிவித்து மிற்கும்‌ பதியையும்‌ அறியமாட்‌ 
டாது. 'அங்கனமாயினும்‌ கண்‌ சடமா தலால்‌ எக்காலத்தும்‌ அறிய 
மாட்டாது. ஆன்மா கண்போலச்‌ சடமல்லாமையினாலே கண்ணி 
னிடத்து ஆன்மா கிற்றல்போலன்‌ றி ஆன்மாவுக்கு அதன்‌ 
அறிவா உடனின்று தோன்றா வியல்புடையராயுள்ளவர்‌ அப்‌ 
பரமபதி, அவரை .அவரருளினலே ஆன்மாவின்கண்ணே 
தெளிந்த அறிவினாற்‌ காணுதல்‌ முறையாம்‌. 


காட்டிய கண்ணே தனைக்காணா கண்ணுக்குக்‌ 
காட்டாய வுள்ளத்தைக்‌ கண்கானணா- காட்டிய 
உள்ளத்‌ தனைக்காணா வுள்ளத்தின்‌ கண்ணாய 


கள்வன்றா னுள்ளத்திற்‌ காண்‌ 


என மெய்கண்டதேவநாயனார்‌ கூறியருளினமைகொண்டு அறிந்து 
கொள்ளலாம்‌. ட்‌ 2 


இங்கே கள்வன்‌ என்றது உடனின்றும்‌ பசுஞான பாச 
ஞானங்களினால்‌ அறியப்படாத துபற்றியேயாம்‌. இதுபற்றியே 
திருவுந்தியாரிலும்‌, I 


கள்ளரோ டில்ல முடையார்‌ கலர்திடில்‌ 


வெள்ள வெளியாமென்‌ றுந்தீபற 
எனக்கூறப்பட்டது. 


ஆத லாலவ னருள்பெறி னவனிய லறியு 
மோதி யாகுவ ரல்லரேற்‌ பலகலை யுணர்க்தென்‌ 
வேத சாடியென்‌ னிறையுமென்‌ னவணிலை விளக்கார்‌ 


பேதை நீரரு மாங்கவ ரல்லது பிறரார்‌ . கந்தபுராணம்‌ 
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தேக மறக்து இருவருளாய்‌ நின்றவ 
போகம்‌ விளையப்‌ புணர்செஞ்சே--ரோக 


வருர்தாமற்‌ தீவினையில்‌ வாடாமற்‌ அன்பம்‌ 
அருந்தாம னீபிறவா மல்‌ சிவபோகசாரம்‌ 


எனவரும்‌ சான்றோர்‌ வாக்குக்களும்‌ இதனை வலியுறுத்தும்‌. இதன்‌ 
தொகைப்பொருள்‌, இவ்வதிகரணத்தினால்‌ இறைவன்‌ பாசஞானத்‌ 
தினால்‌ அறியப்படானாயினும்‌, பசுஞானத்தினால்‌ அறியப்படுவன்‌ 
என்னும்‌ சமவாதசைவரை மறுத்து, உண்மை ஞானத்தினாலே 
அறியப்படுவன்‌ என்பதும்‌, பசுத்துவமாயெ சிவபோதம்‌ நீங்கிய 
விடத்தும்‌ பரமேசுரனுடைய அருளாலன்‌றித்‌ தன்னை. அறிய 
முடியாது, ஆதலால்‌ ஆன்மஅறிவிற்குப்‌ பதிஞானமின்‌ றித்‌ 
தனித்து முதல்வனைக்‌ காணுந்தன்மை இல்லையென்பதுங்‌ 
கூறப்பட்டன. 


இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 
பதிஞானத்தைப்‌ பெறுதற்கு உபாயங்‌ கூறுதல்‌ 


இன, ஞானக்கண்ணாலே காணுமாறு எங்கனம்‌ என்னும்‌ 
அவாய்கிலையை நீக்கும்பொருட்டு இரண்டாம்‌ அதிகரணம்‌ 
எழுந்தது. 


2 £ ம - ள்‌ ம்‌ 
இனி, அசத்தாயுன்ள வன்ன பேதங்களை அசத்தென்று 

காண உளதாய்‌ நீற்பது ஞானசொரூபமென்றுணரற்பாற்று, இது 

இரண்டாம்‌ அதிகரணமேற்கோள்‌. இதன்கருத்தை, 


“பாசத்திலே பற்றற்றூல்‌ அரன்‌ வெளிப்படுவன்‌** என்ற 
சூர்ணிகை தெளிக்து உணர்த்துகின்றது. 
மேற்கூறிய பதிஞானத்தைப்‌ பெறுமாறு யாங்கன 
மெனில்‌, பளிங்கன்‌ சொரூபத்தைச்‌ காட்டாது மறைத்துநின்‌ ற 
கல ்‌ 
வேற்றுகிறங்களை அவை நிலையற்ற வே ற்துகிறங்களெனக்கண்டு 
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நிற்பின்‌ அவ்விடத்து நிலையுதலுடைத்தாய்‌ விளங்‌இத்தோன் றும்‌ 
அரந்தப்பளிங்கன்‌ சொரூபம்போல, நிலைத்திருக்கன்ற பதி 
ஞானத்தின்‌ சொரூபத்தைக்காட்டாது மறைந்து நிற்கின்ற நிலை 
யில்லாத அசத்தாயெ பிரபஞ்சங்களை இவை நிலைத்திருக்கும்‌ 
பொருளல்ல என்று காணில்‌ அங்ஙனம்‌ கண்டவிடத்துச்‌ சிவ 
ஞானத்தின்‌ சொரூபம்‌ தனக்குப்‌ பற்றுக்கோடு பிறிதில்லாததாய்‌ 
விளங்கித்தோன்றும்‌ என்பதாம்‌. 


“இணி, அசத்தாயுள்ள பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்று 
காண உளதாய்கிற்பது ஞானசொருபமென்றது, வேற்றியல்‌ 
பாய வன்னபேதங்களை வேற்றியல்பென்று கண்டு கழிப்பின்‌ 
உள தாய்கிற்பது படிகசொரூபமாம்‌ துணையான்‌'' என்பதனால்‌ 
மேற்கோள்‌ வலியுறுத்தப்பட்டது காண்க. 


இவ்வதிகரணத்தில்‌ . ௮சத்தை அசத்தென்று கண்டவிடத்‌ 
துத்‌ தோன்றுவது ஞானசொரூபமோ சூனியமோ என்பது ஐயம்‌. 
சூனியம்‌ என்பது பூர்வபக்ஷம்‌; ஞான சொரூபம்‌ என்பது இத்‌ 
தாந்த முடிபு. 


அசத்தாயுள்ள பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்று காணும்‌ 
முறை எவ்வாறெனிற்‌ கூறுவாம்‌. ஞானகுரு போதித்த உப 
தேசப்பொருளை அறிந்து பரமேசுரனுடைய ஸ்ரீபாதத்திலே 
தற்போதம்‌ ஜீவியாமல்‌ அர்த ஞானமேயாய்‌ நின்று பைசாச 
பதத்தினுடைய அட்டமாசித்தியை கோக்க எண்மடங்கேற்ற 
மாகிய அட்டசித்தியுடைய பிரமபத முதலியவற்றின்‌ திவ்விய 
மகளிரும்‌ அதிவிசத்திர மாடமும்‌ மாளிகையும்‌ முதலிய போக்‌ 
யப்‌ பொருட்‌ சிறப்புக்களினாலே அழகுபெற்ற காலாக்கினி ருத்திர 
புவனம்‌ முதல்‌ அமாசிருதபுவனமீரறாகய எவ்வ்கைப்பட்ட புவன 
மும்‌ இதற்குமுன்‌ அனுபவித்துக்‌ கழித்தமையின்‌ கான்ற 
சோறெனக்கண்டு அருவருத்து விட்டு மந்திரம்‌ முதலிய அறுவகை 
அத்துவாவுட்பட்ட மூவகைப்பிரபஞ்சமும்‌ காரணரூபத்திற்‌ சிறி 
துங்‌ காணப்படாமையினால்‌, பித்திகை வடிவங்‌ காண்பவருக்குக்‌ 
காணப்படாததாய்‌ அதன்கண்‌ மறைந்த சித்திர வடிவம்போல 
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முழுப்பொய்யெனக்‌ கண்டிருத்தலாம்‌. ௮௮ சிவஞானசித்தி 
. யாரிலே, 


குநித்தழயி னின்றட்ட குணமெட்டுச்‌ இத்தி 
கோகனதன்‌ முதல்வாழ்வு குலவுபச மெல்லாம்‌ 

வெறுத்துரெறி யறவகையு மேலொடுூ மடங்க 
வெறும்‌ பொயென நினைத்திருக்க 


ல்‌ + * 


ஆத - ்‌ கனம்‌ 
எனக்கூறப்பட்டமையினால்‌ நன்கு தெஷியப்ப£ூம்‌. 


எத்தனைதான்‌ கற்றாலு மெத்தனை தான்‌ கேட்டாலும்‌ 
எத்தனைசா இத்தாலு மின்புறு-த்தமே 
மெய்யாகத்‌ தோன்றி விடுமுலக வாழ்வனைத்தும்‌ 
பொய்யாகத்‌ தோன்றாத போத 


அசித்தியத்தை நிர்தியமென்‌ ராதரிக்கும்‌ பொல்லா 

மனித்தருடன்‌ கூடி மருவார்‌ தனித்திரு 

மோனர்தமாஞ்‌ வெத்தின்‌ மூழ்க மலத்தையறுத்‌ 

தானந்த மாயழுத்து வார்‌ _— சிவபோகசாரம்‌ 


எனவரும்‌ அருள்வாக்கும்‌ இதனை வலியுறுத்தும்‌. 


மென்மையோ டமர்ச்த ஞான சம்பந்த 
ஈண்டுனைத்‌ தமியனேன்‌ வேண்டுவ தியாதெனின்‌ 
2 ஸ்‌ = 


பி 


உவா ஈன்செறி பெறப்புமி வதுவே 

அங்கு புரிதற்‌ கரிதெனி னிக்கொரு 

சனனம்யான்‌ வேண்டுவ இனிதரு ளெனக்கே, அதுவே 
ஐத்தரு நிழற்‌ ழரசமீற்‌ நிருக்கும்‌ 

இர்திர னாஜவாழ்ம்‌ திருப்பதோ வன்றே 

மலரோ ஞூ மன்னுயிர்க்‌ தொகுதி 

பலர்புகழ்ச்‌ இிசைப்பப்‌ படைப்பதோ வன்றே 

அடலாச வணையி லறிதுயி லமர்ச்த 2 
சடவுனா யுலகல்‌ காப்பதே வன்றே, அவைதாம்‌ 
ஆரா வின்பமென்‌ நரும்பெயர்‌ பெறினும்‌ 
வாரா வல்வினை வருவிக்‌ கும்மே 
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எனச்‌சிவஞானசெல்வராகிய குமரகுருபரசுவாமிகள்‌ இந்திரன்‌, 
பிரமன்‌; திருமால்‌ என்னும்‌ தேவத்தலைவருடைய பதங்கள்‌ பிறவா 
நெறியைத்‌ தரமாட்டா என்பதையும்‌, அவைபயக்கும்‌ இன்ப 
மெல்லாம்‌ நிலையற்றன என்பதையும்‌ அழகாகக்‌ கூறியிருப்பது 
காணத்தக்கதாம்‌. ்‌ ர 


* * ட 


போகம்‌ வேண்டி வேண்டிலேன்‌ புரர்கராதி யின்பமும்‌ 


ஏகநின்‌ கழலிணை யலாதிலேன்‌ 


என நமது சமயாசாரியமூர்த்திகள்‌ ஒதியருளினமையும்‌ காண்க. 


இனி, அணிமாதி அட்டசித்திகளாலும்‌ திருவடிஞானம்‌ 


கைகூடாது என்பது, 


அட்டமா சித்திமுத லனைத்துள்ள பேறுகளும்‌ 
கட்டமாங்‌ கதிகடரும்‌ பரகதிகா ணக்கொடா ' 
மட்டுலா மாலையாய்‌ வியாபகமா யறிவாகிக்‌ 


இட்டலா காமுத்தி யதுமவற்றாற்‌ இடையதே --தேவிகாலோத்திரம்‌ 


என்னுஞ்‌ செய்யுளால்‌ உணரப்படும்‌. 


கட்டமால்‌ காயங்‌ கலையனைத்துங்‌ கற்றாலு 

மட்டமா இத்தி யடைர்தாலு--மிட்டம்‌ 

ப. ரம சுகமே பதியாத போது 

திரம சுகமே தெளி சிவபோகசாரம்‌ 


எனவரும்‌ அருமைத்‌ திருவெண்பாவும்‌ இங்கே சிந்திக்கத்தக்கது. 


அசத்தை அசத்தென்று கண்டவிடத்துத்‌ தோன்றும்‌ பதி 
ஞானத்தின்‌ இயல்புசகூறி மேற்கோளை வலியுறுத்தூதல்‌. 


இங்கே கூறப்பட்டவாறு அசத்தாகிய பிரபஞ்சத்தை 
௮சத்தெனக்கண்டு நீங்கெவிடத்து வெறும்‌ பாழாகிய. சூனியம்‌ 
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தோன்றுமேயன்‌ றி ஞானசொருபக்‌ தோன்றுவதில்லை என 
மாயரவாதிகள்‌ கூறுவர்‌. 


நீர்க்குணனாய்‌ நீன்மலனாய்‌ நித்தியா னந்தனாய்த்‌ 
காக்கு ள்‌ ல 5 
தற்பரமாய்‌ நீன்ற தனிமுதல்வ--னற்புதம்போல்‌ 
ஆனா வறிவா யளவீறந்து தோன்றுனே 


வானே முதல்களையின்‌ வந்து உகார வெண்பா 


என்பதனால்‌ அவர்கூற்று மறுக்கப்படும்‌. 


அசத்தென்னு சொல்லப்பட்ட அசத்தப்‌ பிரபஞ்சம்‌, 
மிச்ரெப்பிரபஞ்சம்‌, சுத்தப்பிரபஞ்சம்‌ என்பவற்றுள்‌ அசுத்தப்‌ 
பிரபஞ்சமெல்லாம்‌ சத்துவம்‌, இராசதம்‌, தாமதம்‌ என்னும்‌ முக்‌ 
குணமயமாதலீனாலே அந்தச்‌ சத்துவ குணத்தின்‌ விருத்தியாயெ 
பிரகாசரூபமும்‌ சாம்தரூபமும்‌ சுகரூபமுமாகவும்‌, இராசத 
குணத்தின்‌ விருத்தியாகய பிரவிருத்திரூபமும்‌ கோரரூபமும்‌ 
துக்கரூபமுமரகவும்‌, தாமத குணத்தின்‌ விருத்தியாகிய நியமன 
ரூபமும்‌, மூடரூபமும்‌, மோக ரூபமுமாகவும்‌ அளவிட்டறியப்படும்‌. 
முதல்வன்‌ இம்முக்குணங்களுங்‌ கடந்தவன்‌. ஆதலினாலே இவற்று 
ளொன்றாக அறியப்படான்‌. பரமேசுரனை நிர்க்குணன்‌ என்று 
கூறுவது இக்காரணம்ப்ற்றியேயாம்‌. இவ்வாறன்றி கிர்க்குணன்‌ 
என்பதற்கு ஒருகுணமும்‌ இல்லாதவன்‌ என்னு சொல்லுவது 
பொருத்தமற்றது. சிவபெருமான்‌ தன்வயத்தனாதல்‌, தூய 
வுடம்பினனாதல்‌, இயற்கை யுணர்வினனாதல்‌, முற்றுமுணர்தல்‌ 
இயல்பாகவே பாசங்களினீங்குதல்‌, பேரருளஞுடைமை, முடிவி 
லாற்றலுடைமை வரம்பிலின்பமுடைமை என்னும்‌ எண்‌ 
குணங்களையுடையனாய்‌ இருத்தல்‌ காண்க. 


பிரருதியைக்‌ கடந்த வித்தியா தத்துவத்தின்பாலதா 
யெ மிச்சிரப்‌ பிரபஞ்சம்‌ முக்குணங்களைக்‌ கடந்து நிர்க்குண 
மாயிருப்பினும்‌ மல கன்மங்களோடு விரவிகிற்றலினாலே மலகாரிய 
மாகிய மோகம்‌, மதம்‌, இராகம்‌, கவலை, தாபம்‌, வாட்டம்‌, 
விசித்திரம்‌ என்னும்‌ எழுவகை ரூபமாகவும்‌, துக்கரூபமாகவும்‌ 
அளவிட்ட,றியப்படும்‌, சிவபெருமான்‌ மலகன்மங்களையுங்‌ கடந்து 


சூத்திரம்‌ கட்டுரை . 145 


நிற்றலினலே மலகன்மகாரியரூபமாயும்‌ அறியப்படத்தக்கவர்‌ 
அல்லர்‌. 


வித்தியாதத்துவத்தைக்‌ கடந்த இவதத்துவத்தின்பாற்‌ 
பட்ட சுத்தப்பிரபஞ்சம்‌ மலகன்மங்களையுங்கடக்து நின்மலமா 
மிருப்பினும்‌ காரியப்பட்டு அநித்தியானக்த ரூபமாய்‌ அறியப்‌ 
படும்‌. இவபெருமான்‌ அவ்வாறும்‌ அரியப்படார்‌. ஆதலினாலே 
நித்தியானந்தர்‌ எனப்படுவர்‌, 


இந்த மூவகைப்‌ பிரபஞ்சத்தோடும்‌ உயிர்‌ கூடியிருத்த 
லாய ' பொதுவியல்பினல்‌ குணரூபனயெ சகலராயும்‌, மல 
கன்மங்களோடு கலந்து நிற்கும்‌ பிரளயாகலராயும்‌, மாயை 
கன்மங்களில்லாது ஆணவத்தோடு கூடிய விஞ்ஞானகலராயும்‌ 
அறியப்படுமாறுபோல்‌ அறியப்படாத அவ்வுயிர்கட்கு மேலாய்‌ 
நிற்பர்‌. ஆதலினால்‌ தற்பரன்‌ எனப்படுவர்‌. தற்புரன்‌-ஆன்மா 
வுக்குத்‌ தலைவன்‌. தன்‌ என்றது ஆன்மாவை. இவ்வாறு பிர 
பஞ்சங்களின்‌ இயல்புபற்றியேனும்‌ உயிர்களின்‌ இயல்புபற்றி 
யேனும்‌ அறியப்படாத தனிமுதலாயெ சிவபெருமான்‌ . நூறு 
கோடி யோசனை நீளம்‌ அகலமுடைய பிருதிவி முதல்‌ மூலப்‌ 
பிரரறொதிவரை ஒன்றுக்கொன்று பத்துப்பத்து மடங்கு. விரி 
வுடையதாயும்‌, புருடதத்துவமுதல்‌ ௮சுத்தமாயைவரை ஒன்றுக்‌ 
கொன்று நூறுமடங்கு விரிவுடையதாயும்‌, அதன்மேல்‌ சதா 
சிவதத்துவம்வரை ஆயிரமடங்குவிரிவுடையதாயும்‌, சத்திதத்துவம்‌ 
வரை லக்ஷமடங்கு விரிவுடையதாயுமுள்ள தத்துவ சமூகங்‌ 
களாகிய இவற்றை அசத்தென்று நீங்குங்கால்‌ அப்பிரபஞ்சங்‌ 
களோடு பயின்றறிக்துவரும்‌ ஆன்மாவின்‌ கண்‌ சுட்டுணர்வின்‌ 
அளவினைக்‌ கடத்தலால்‌ இன்னதென்று சொல்லமுடியாத 
சூனியப்‌ பொருள்போல முன்னர்த்தோன்றிப்‌ பின்னர்ச்‌ 
சுட்டிறம்தறியும்‌ ஆன்மாவின்கண்ணே சிவபெருமான்‌ நீங்‌ 
காது அறிவுக்கறிவாய்‌ விளங்கத்‌ தோன்றுவர்‌. 


சிவபெருமான்‌ பிரபஞ்சங்களின்‌ இயல்புபற்றி அறியப்‌ 
படாதவர்‌ என்பதை “அப்பாலைல்‌ கப்பாலைக்‌ கப்பாலானை”' 
என்னும்‌ திராவிடசுருதியால்‌ அறியலாம்‌. 


~ த த. ஆ. 19 
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தத்துவங்களைப்‌ படிமுறையாகக்‌ சண்டுசென்று சிவபெரு 
மானைச்‌ சேர்தலை, 


முப்பது மாறும்‌ படிமு.த்தி யேணியா 
ஒப்பிலா வானக்தத்‌ அள்ளொளி புக்கு 
செப்ப வரிய சவங்கண்டு தான்றெளிச்‌ 


தப்பரி சாக வமர்க்திந*? தாரே 
எனத்‌ திருமக்திரத்துட்‌ கூறப்படுதலானும்‌, 


காணனு மன்பு முன்பு ஈளிர்வசை யேறத்‌ தாமும்‌ 
பேறதத்‌ துவக்க னென்னும்‌ பெருகுசோ பான மேறி 


சிவத்தைச்‌ சார வணைபவர்‌ போல வையர்‌ 


நீணீலை மலையை யேறி நேர்படச்‌ செல்லும்‌ போதில்‌ 


எனக்‌ கண்ணப்பநாயனார்‌ புராணக்திற்‌ கூறப்படுவதலா னும்‌, 


பூதமுல்‌ கரணம்‌ பொதிகளைம்‌ புலனும்‌ பொருர்திய குணக்களோர்‌ மூன்றும்‌ 


நாதமும்‌ கடர்‌த வெளியிலே நீயு சானுமாய்‌ நிற்குசாளூுளதோ 


எனப்பட்டினத்தடிகள்‌ திருப்பாட்டிற்‌ கூறப்படுதலானும்‌ அறி 
யலாம்‌. 


அசத்தை அசத்தென்று கண்டவிடத்துத்‌ 


தோன்றுவது பதினான ?மயன்றிப்‌ பிறிதில்லையென்பது, 


ஏகதேச உணர்வினாற்‌ சுட்டி உணரப்படும்‌ பிரபஞ்சத்தை 
ஒவ்வொன்றாகச்சுட்டி அசத்தென்று கண்டுகொண்டு சென்ற 
விடத்து முடிவின்சண்‌ விஷயமாவது அவ்வசத்தின்‌ வேறாகிய 
சத்தேயாம்‌. அ௮சத்துச்‌ சவமன்று உயிரேயாம்‌ எனில்‌ சட்டி 
யறியும்‌ பொருளாகிய உயிர்‌ சுட்டி.றச் கறியும்‌ பரிபூரணமாயெ 
சத்தாகாது. அதலால்‌ அசத்துநீக்கயவிடத்துத்‌ தோன்றுவது 
சிவமேயாம்‌. 


அவ்வாறாயின்‌ ஆன்மாச்‌ சுட்டியறியும்‌ ஏகதேச அறிவு 
நீங்காமல்‌ எக்காலத்தும்‌ அசத்தோடுகூடி அசத்தாய்‌ இருக்குமோ 
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எனில்‌, அசத்தோடு கூடிநின்று அவ்வசத்தைச்‌ சுட்டியறிந்து 
வந்த ஆன்மா அவ்வசத்தை நீங்கியவிடத்து, நிறைவான 
பொருளாய்த்‌ தோன்றும்‌ சத்தில்‌ அடங்கி அச்சத்தினைச்சேரின்‌ 
அதனாலே சுட்டியுணர்வதாயெ இயல்பு ஆன்மாவைவிட்டு நீங்கும்‌. 
ஆதலால்‌ ஆன்மாச்‌ சதசத்தாகும்‌ என்பதும்‌ உணரலாம்‌. 


௬ட்டி யுணர்வதனைச்‌ சட்டி யசத்தென்னச்‌ 
சட்ட வினியுளது சத்தேகாண்‌--௬ட்டி. 
உணர்ந்தநீ சத்தல்லை யுண்மையைத்‌ தைவம்‌ 


புணர்ந்ததனாற்‌ பொய்விட்டுப்‌ போம்‌. 


அசத்தை அசத்தென்று கண்டு நீங்கிர்‌ சத்தாகிய 
சிவத்தை அடைதற்கு உபாயம்‌ கூறுதல்‌, 


பிருதிவிமுதல்‌ நாதமீறாகிய பிரபஞ்சத்தை அ௮அ௪த்தென்று 
நீங்கிய விடத்து, அங்ஙனங்கண்ட தன்னறிவின்கண்ணே சுட்‌ 
டுணர்வின்ரி கின்ற சத்தாகிய சிவத்தை ஆராய்ந்து அச்சிவ 
ஞானத்தினாலே ஆசாரியன்‌. சிவோயம்‌ ஆத்மா (சிவன்‌ இந்த 
ஆன்மா) என்று தன்னுள்ளே பாவித்துச்‌ சிவத்துவமஸி(சிவன்‌ நீ 
ஆ௫ன்றாய்‌) என்றறிவுறுக்கும்‌ சித்தாக்தமகவாக்காயப்பொருளை 
நாடோறும்பயின்று சிவோகமஸ்மி (சிவன்‌ கானாகின்றேன்‌) 
என்று பாவிப்பானாயின்‌ அந்தப்பாவகத்தில்‌ விளங்கும்‌ சிவனால்‌ 
அநாதியேகூடிய பொ துவியல்பையும்‌ அதற்கு ஏதுவாயெ மாயா 
-கன்மங்களையும்‌ தான்விட்டு நீங்கும்‌. அவ்வியல்பு எதுபோலு 
மெனில்‌, கருடமக்திர தியானத்தினால்‌ விளங்கும்‌ கருடனால்‌ அந்தக்‌ 
கருடபாவனை விஷத்தைப்‌ பிரத்தியக்ஷத்தில்‌ நீக்கி விடுதல்‌ 
போலாம்‌. இது, 


கண்டதை யன்றன்‌ றெனவிட்டுக்‌ கண்டசத்தாய்‌ 
அண்டனை ஆன்மாவில்‌ ஆய்ந்துணரப்‌- பண்டணைந்த 
ஊனத்தைத்‌ தான்வீடுமா அத்தமனின்‌ ஒண்கருட 


சானத்தில்‌ தர்விடம்போற்‌ ரான்‌. 


என்னும்‌ திருவெண்பாவினால்‌ உணர்த்தப்பட்டது, 
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ஆன்மாத்‌ தானென்று அறிக்த உடம்புமுதலிய பாச 
மெல்லாம்‌ ஆன்மபோதத்தினலே காண ப்படாமல்‌ விசுவாதீதனாய்‌ 
கிற்கும்சிவனும்‌ கானல்லேல்‌ என்ன பத்திபண்ணிக்‌ கந்த 
சம்பந்தத்தினலே அடிமைத்திறத்துடன்‌ சோகம்‌ பாவனைசெய்ய 
அப்பொழுது அவனிடத்தில்‌ அ௩ர்கியமாய்கின்‌ ற ஈசுரனார்‌ 
மிரகாசிப்பர்‌. அப்பொழுது. ௮காதியாக அவனிடத்துப்‌ பற்றிய 
மலம்‌ நீங்கும்‌. அது கருடபாவனையினால்‌ விடம்நீங்குவது போலாம்‌ 
என்பது தாற்பரியமாம்‌. 


கண்டவிவை யல்லேனா னென்றகன்று காணாக்‌ 
கழிபரமு சானல்லே னெனக்கருதிக்‌ கரிந்த 
தொண்டிொடு முளத்தவன்றா னின்றகலப்‌ பாலே 
சோகமெனப்‌ பாவிக்கத்‌ தொன்‌ ஐவன்வே நின்றி 
விண்டகலு மலங்களெலாக்‌ கருடதியா னத்தால்‌ 
விடமொழியு மதுபோல விமலதையு மடையும்‌ 
பண்டைமறை களுமதுசா ஞனே னென்று 


பாவிக்கச்‌ சொல்லுவதிப்‌ பாவகத்தைக்‌ காணே 


என வழிநாலாசிரியர்‌ ஒதியருளியவாற்றால்‌ உணரப்படும்‌. 


தத்துவமசி என்னும்‌ வேதாந்த மஹாவாக்கியம்‌ ஏகப்‌ 
பொருளுணர்த்தாது முப்பொருளுணர்த்தும்‌. தத்‌-அஅது; துவம்‌-நீ; 
௮9-அஆனாய்‌; என்ற விடத்து ஆனாய்‌ என்பதனால்‌ அதற்கு முன்‌ 
ஆகாது தடுத்து கின்ற பொருள்‌ உண்டென்பது சித்தித்தது, 
அதுவே பாசமாம்‌; அது என்றது பதியை; துவம்‌ என்றது பசுவை; 
ஆனய்‌ என்றதனாற்‌ பெறப்பட்ட பாசத்தோடு தத்துவமசி முப்‌ 
பொருளுணர்த்துமானு தெளியப்படும்‌. இவ்வாறே இவத்துவ 
மசியும்‌ முப்பொருள்‌ உணர்த்தும்‌. 


இச்தத்‌ தேவதை வேறு, நான்‌ வேறு என்று ஒரு தேவ 
தையைப்‌ பரவனை பண்ணுமீடத்து அவன்‌ அத்தேவதையை 
அறியமாட்டான்‌; ஆதலால்‌ எவன்‌ நான்‌ பிரமமென்று அபேத 
பாவனை பண்ணுரோனோ அவன்‌ உலகெலாமாஇன்றுன்‌; 
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எனப்‌ பிருகதாரணியகமும்‌, 


ன்னைக: ரர்‌ எண்ட | 
எ: fre: எனின்‌ ஏர்‌ வாளை ॥ 


என ஆகமமும்‌, 


பேத மாதிய பாவனை பேணவ தெல்லாம்‌ 

ஏத மாகிய பந்தமே யெனதியா னெனுமால்‌ 
போத வாருயி ரபேதபா வனைபுரி வஃதே 
மாத சாயுயர்‌ முத்தியென்‌ அரைத்திடு மறையும்‌ 


எனத்‌ திருவானைக்காப்புராணமுங்‌ கூறுகின்றன. 


“கருட தியானத்தினால்‌ விஷமானது நீங்குகன்றது; அப்‌ 
படியே சிவானந்தபரதியானத்திலே சர்வபாவங்களினின்‌ று நீங்கி 
முத்தியைத்‌ தலைப்படுகிறான்‌' என வாதுளாகமமும்‌ கூறும்‌. 


(உலகத்திலே மாந்திரிகர்‌ கருட மந்திராப்பியாசத்‌ இதனாலே 
கருடனுடைய அசாதாரண குணத்தை அடைகின்றனர்‌. 
ஆதலின்‌ பிரமாஹம்பாவனை முற்றியபேரீது பிரமத்துக்குரிய 
சர்வஞ்ஞதீதுவ முதலிய அசாதாரணகுண விசேடத்தை அடைத 
லாயெ விசேடறிலை உபாசகர்கட்கு எய்தும்‌ என்பதில்‌ யாதும்‌ 
தடையில்லை என்ற நீலகண்ட பாஷ்யத்திலே கூறப்படுன் றது. 


“ஏங்ஙனம்‌ கருடன்‌ விஷத்தை நீக்கும்‌ சாமர்த்திய விசேடத்‌ 
தைக்‌ கொடுத்தலினால்‌ மாம்திரிகரை அனுக்கிரகென்‌ றதோ; 
அங்ஙனம்‌ சிவபெருமான்‌: பசுத்துவத்தை நீக்கும்‌ பயனைக்‌ 
கொடுத்தலினுல்‌ உபாசகர்களை அபுக்கிரகெகின்‌ றனர்‌' என 
அப்பையதீட்டுதரும்‌ 'சொல்லியிருக்கின்றார்‌. 
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(வேதத்தில்‌ ஆண்டாண்டுப்‌ பிரமப்‌ பொருளாகிய ப 
பெருமானுக்கும்‌ உயிர்கட்கும்‌ அத்துவிதங்‌ கூறியது என்னை 
யெனில்‌, கருடனும்‌ மாந்திரிகனும்‌ தம்முள்‌ வேறாதல்‌ ன்‌ 
படையாயினும்‌ கருடோஹம்பாவனை விஷத்தை நீக்கல்‌ மாத்தி 
ரைக்கே வேண்டப்படும்‌. அதுபோலச்‌ சிவன்‌ சீவன்‌ என்னும்‌ 
பதார்த்தங்களிரண்டும்‌ தம்முள்வேற்றுமையுடையன என்பது 
தேற்றமாயினும்‌ உயிர்களுக்கு மலநீக்கத்தின்பொருட்டு அத்து 
வித சவோகம்பாவனை கூறப்பட்டது! என்று சதுர்வேத கார்ப்‌ 
பரிய சங்கிரகத்தில்‌ 


னான்‌ ன்னை கானன்‌ ஸின்‌ ண்ண உப 
9: TEETER RATT எனன இர்‌ எரிக்‌ ॥ 


கூறப்பட்டி ருப்பது காணலாம்‌. 


கருட னருவக்‌ கருது மளவிற்‌ 
பருவிடக்‌ தீர்க து பயக்கெடு மாபோற்‌ 
குருவி அருவம்‌ குறித்தவப்‌ போதே 
திரிமலச்‌ தீர்ச்கு னவ ஞமே 5 


எனத்‌ திருவாய்மலர்க்‌ தருளியீருக்கறோர்‌ திருமூலர்‌. 


இணி; கருடன்‌ ஆதிபெளதிக கருடன்‌, ஆதிதைவிக 
கருடன்‌, ஆத்தியான்‌ மிக கருடன்‌ என மூவகைப்படும்‌. உலகத்திற்‌ 
காணப்படுங்‌ கருமன்‌ ஆதிபெளதிக கருடன்‌. அதற்கு அதி 
தெய்வமாய்‌ மாம்திரிகன்‌ உள்ளத்தில்‌ அதுபோலவைத்துத்‌ 
தியானம்‌ செய்து கணிக்கப்படும்‌ கருடமந்திரம்‌ அ.திதைவிக 
கருடன்‌. அம்மக்திரத்தினிடமாககின்று மரந்திரிகனுக்குப்‌ பயன்‌ 
கொடுப்பதாயெ சிவசத்தி அத்தியான்மிக கருடன்‌. ஆதி 
தைவிக சுருடமக்திரத்தை நாடோறும்‌ பயின்றுவந்த பயிற்சி 
யினலேயே அம்மக்திரமே தானாக அமம்கியயாவனைசெய்து தன்‌ 
அறிவு அதன்வசமாகும்படி உறைத்துகின்று, அம்‌மந்திரக்கண்‌ 
கொண்டு பார்க்கவே விஷூவேகம்‌ நீங்குதல்‌ நிச்சயம்‌, அதுபோலச்‌ 
சிவோகம்பாவனை செய்துவருங்கால்‌ எய்தும்‌ வெத்துவ விளக்கம்‌ 
வாயிலாகப்‌ பாசமாயெவிஷம்‌ கிச்சயமாய்‌ நீங்கிவிடும்‌, 
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விஜம்தீர்த்தலாற்‌ கருடபாவனை உண்மையேயாம்‌, பட்டு 
மிருகம்‌, தாவரம்‌ முதலியவற்றுக்கெல்லாம்‌ அதிதெய்வமந்திரங்‌ 
கள்‌ உள்ளன. தாவரசங்கமங்களுள்‌ மக்திரங்களாலே அதிட்டிக்‌ 
கப்படாத உயிர்‌ இல்லை. ஆன்மா அம்மந்திரங்களுள்ளே எம்‌ 
தெம்த மந்திரத்தைச்‌ செபிஃஇனும்‌ அம்தற்த மம்திரரூபி ஆன்‌ 
றுன்‌. அத்துவித பாவனையோடு கூடியவன்‌ சிவனை ஆன்மாவிற்‌ 
கண்டு, முழுதும்‌ வியாபகமாய்கின்‌ னு அரிவதா௫ய சர்வஞ்ஞனாய்‌ 
நிர்மலனாய்க்‌ கேவலமாய்‌ நின்று அக்ஷயமாஇய பேரின்பத்தை 
அடைஇருன்‌ என்பது சர்வஞானோத்திரம்‌. 


இவ்வதிகரணத்‌ தொகைப்பொருள்‌, 
| ¢ ட்‌ [்‌ D 


இவ்வதிகரணத்தினாலே அசத்தாகிய பிரபஞ்சத்தை அசத்‌ 
தெனக்‌ காணின்‌ மேற்கூறிய திருவடிஞானம்‌ விளங்இத்‌ 
தோன்றும்‌ என்றும்‌, பிரபஞ்சத்தை நீங்யெவிடத்துச்‌ சூனியப்‌ 
பொருள்‌ முன்னர்த்கோன்றினும்‌ அத்தோற்றம்‌ சூனியமன்று 
ஞானசொரூபமேயாமென்‌ மம்‌, பிரபஞ்சம்‌ கீங்கியவிட. த்து விஷய 
மாவது உயிரன்று என்றும்‌, சத்தை அடைதற்கு உபாயம்‌ 
சிவோகம்பாவனை என்றும்‌ கூறப்பட்டன. 


மூன்றாம்‌ அதிகரணம்‌ 


பதிஞானத்தைப்‌ பெற்றவிடத்தும்‌ பழையவாசனை 
தாக்காஇருத்தற்பொருட்டுப்‌ பஞ்சாக்ஷர ஜபம்‌ 
செய்யவேண்டு மெனக்கூறல்‌. 


“இனி, இவ்விடத்து ஸ்ரீபஞ்சாக்கரத்தை விதிப்படி உச்சரிக்க 
என்றது? இது மூன்றுமதிகரண மேற்கோள்‌. 


“பஞ்சாக்ஷர ஜெபம்‌ வாசனா மலம்‌ போம்‌”? என்ற 
சூர்ணிகை இதனை விளக்கிற்று. பதிஞானத்தைப்‌ பெற்ற 
விடத்தும்‌ வாசனையை நீக்குகற்பொருட்டுப்‌ பஞ்சாக்ஷர ஜபம்‌ 
செய்ய வேண்டும்‌ என்பது கருத்து, 
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“இவ்வான்மாக்களுக்கு ஞானம்‌ பிரகாரித்தும்‌ அரூஞானல்‌ 

3 > ்‌ ரா பகலக உமம அன்‌ 

தை வேம்புஇன்ற புழுப்போல நோக்கிற்றை நோக்கி நல்கும்‌ 
ஆகலின்‌ அதுநீக்குதற்கு எனக்கொள்க?” எனவரும்‌ ஏதுவினால்‌ 


மேற்கோள்‌ சாதிக்கப்பட்ட து. 


தன்னை ஐம்புல வேடரின்‌ வேறாகக்‌ கண்ட ஆன்மா 
அக்காட்சி நிலைபெறும்‌ வண்ணம்‌ அசத்தாயுள்ள நிலம்‌ முதல்‌ 
காதமீராயெ பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்று கண்டு நீங்கிய விடத்‌ 
துத்தோன்‌ றும்‌ ஞானக்கண்ணினல்‌ தன்ன றிவின்‌ கண்ணே ஜேய 
மாகிய சவம்‌ நாடத்தக்கது. பஞ்சப்புலன்களுக்கு வேறாகத்‌ 
தன்னைக்காணுதலும்‌ பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்றுகண்டு சிவ 
ஞானத்தாற்‌ காணுதலும்‌ சிவானர்தபோதத்தை அடைதற்குச்‌ 
சாதகமாம்‌. 


ஆறத்துவாவினையும்‌ பக்தமென்றுகருதிப்‌ பற்றற்று 
அவற்றை அருட்கண்ணாற்‌ கடந்து, அதுகாரணமாகத்‌ தமது 
அறிவும்‌ செயலுமிழக்து, அதனாற்றம்மை மறந்து சிவஞான த்தை 
நாடிகிற்கும்‌ அன்பர்‌ உள்ளக்‌ கண்ணுக்கு அச்சிவம்‌ புலப்படும்‌ 
என்றுகொண்டே பட்டினத்தடிகள்‌, 


உரையின்‌ வரையும்‌ பொருளி னளவும்‌ 
இருவகைப்‌ பட்ட வெல்லையுல்‌ கடர்து 
தம்மை மறத்து மின்னை நினைப்பவர்‌ 
செம்மை மனத்திலும்‌ இல்‌லைமன்‌ நினுசட 


ய்‌ 
மாடு மமபல வாண. 


என்று ஒதியருளினார்‌. 


ஆன்மாவைச்‌ சுத்திபண்ணுதற்கு முற்கூரியவாறு பாசத்‌ 
தை நீக்யெவிடத்துக்‌ குளிர்ந்த நிழலாய்‌ வெளிப்பட்டுத்தோன்‌ 
அம்‌ ஞானசொருபமே போதுமானதால்‌ ஞானம்‌ பிரகாசித்து 
விட்டால்‌ அதன்மேல்‌ ஆன்மாச்செய்யவேண்டுவ து ஒன்றுமில்லை 
யென்று கூறுவர்‌ சிலர்‌. ஞானம்‌ பிரகாசித்தவிடத்தும்‌ வாசனா 
மலம்‌ நீங்குதற்பொருட்டு ஸ்ரீ பஞ்சாக்ஷரத்தை விதிப்படி 
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செபித்தல்‌ வேண்டும்‌. அஃதாவது வேம்புதின்‌ றபுமு அவ்வேம்பை 
நீங்கிக்‌ . கரும்பைக்கூடி அக்கரும்பின்‌ சுவையை அறிர்து அது 
பவித்தவிடத்தும்‌ நெடுகநாட்பழயெ பயிற்சி வயத்தினாலே அப்புழு 
முன்னர்‌ அநுபவித்த வேம்பின்சுவையை நோக்‌ அவ்வேம்பி 
னிடத்தே மீளும்‌. அதுபோல அசத்தாயுள்ள பிரபஞ்சங்களை 
அசத்தென்‌ அகண்டு நீங்கிய உயிர்களுக்கு ௮அதனால்ஞானசொருபம்‌ 
விளங்கிப்‌ பதிதோன்‌ ரியவிடத்தும்‌ அவ்வுயிர்கள்‌ பழக்க தீதினாலே 
பழைய சிற்றுணர்வை கோக்இகிற்கும்‌. ஆதலால்‌ அப்பழக்க 
வாசனையை நீக்குதற்பொருட்டுப்‌ பஞ்சாட்சரத்தை உச்சரிக்க 
வேண்டும்‌. 


பஞ்சாட்சரமாவது தூலபஞ்சாட்சரம்‌, சூக்குமபஞ்‌ 
சாட்சரம்‌, ௮திசூக்குமபஞ்சாட்சரம்‌ எனமுத்திறப்படும்‌. அதிசூக்‌ 
குமபஞ்சாட்சரம்‌ காரணபஞ்சாட்சரம்‌ எனவுங்‌ கூறப்படும்‌. 


மந்திரத்தை உச்சரித்தல்‌ மானதம்‌, மந்தம்‌, உரை என 
முதீதிறப்படும்‌. இவற்றுள்‌ மானதமாவது மனத்தாற்‌ பாவித்தல்‌. 
மந்தமாவது தன்செவிக்குமட்டும்‌ கேட்கும்படி. உச்சரித்தல்‌. 
மந்தம்‌ என்பதற்கு உபாஞ்ச என்றும்‌ பெயர்‌. உரையாவது 
தனக்கும்‌ பிறருக்குங்‌ கேட்கும்படி உச்சரித்தல்‌. உரையென்‌ 
பதற்கு வாசகம்‌ என்றும்‌ பெயர்‌. உரை நூறுமடங்கு பலமும்‌, 
மந்தம்‌ பதினாயிரமடங்கு பலமும்‌, மானதம்‌ கோடிமடங்கு பல 
மும்‌ தரும்‌. 


மானத மந்த மற்றைப்‌ பாடித வசன மென்றாத்‌ 
தானொரு மூன்றாஞ்‌ சாற்று மந்திரக்‌ தகைமை சார்ர்த 
மானத மனத்தி னாலே மந்திரிப்‌ பதுவே வாய்க்க 
வேனைய மக்தஞ்‌ சற்றே யிதழுற வியம்ப றானே 


௮ர௬இ௫ரு* தவர்தாம்‌ கேட்க வறைதல்பா டாண மாதி 
இிருவுறாக்‌ கருதிச்‌ செப்பிற்‌ நறெப்புடைத்‌ செல்லார்‌ தூல 
வுரைதனிற்‌ சிறப்பே மந்த வுரையது தன்னிற்‌ சாலப்‌ 
பெருமையை யுடைத்தே ரெஞ்சிற்‌ பேடொப்‌ பேச்சுத்‌ தானே 


_—சிவதருமோத்தரம்‌ 


த. ஆ.20 
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மானதமாய்ப்‌ பாவிக்குங்காலத்து வாக்‌ன்கலப்பின்றி 
மனம்‌ தனித்து அறிவுரூபமாய்கின் அ, பாவிக்கப்படும்‌ வாக்கின்‌ 
கலப்பில்லாமையால்‌ இப்பாவனை ௬ுத்தமானதம்‌ எனப்படும்‌. 
இச்சுத்தமானதமாகய அறிவாற்‌ சணித்தலே இங்கே கூறப்‌ 
பட்டது. வடமொழிச்‌ சூத்திரத்தம்‌ தியானிக்க என்பது இக்‌ 


கருத்துப்‌ பற்றியேயாம்‌. 


ஸ்ரீபஞ்சாட்சரத்தை உச்சரிக்கும்‌ சிவஞானிகளுக்கு 
பிராரத்த கன்மம்‌ புசிப்பு மாத்திரமாய்‌ வந்துபோவதன் றி 
அவர்கள்‌ ஈடுபடத்தக்கதாக வருத்தாது. திருநாவுக்கரசு சுவாமி 
கலாச்‌ சமணர்கள்‌ துன்பஞ்செய்த காலத்தும்‌ அவர்‌ அவைகளால்‌ 
வருந்தாமல்‌ கின்றதே இதற்குச்சான்று. ஸ்ரீபஞ்சாட்சரத்தைக்‌ 
குருமுகமாகப்பெற்று அறிந்து செபிக்றெவர்களிடத்துச்‌ சிவ 
பெருமான்‌ சாந்கித்தியமாவர்‌. 


ஏத மொன்று மதிவில ராயினும்‌ 


சீ 
திற்‌ ்‌ - 22 
ஞ்செழுத்‌ அள்ளுணர்‌ வார்கட்குப்‌ 


ஒதிய 
ஓத யஞ 


பேத மின்றி யவரவ ருன்ளத்தே 


மாதர்‌ தாமும்‌ மூம்வர்மாற்‌ பேறசே. 


தான்‌ குவேதம்‌, இருபத்தெட்டாகமம்‌, மற்றைய பல சாத்‌ 
இரங்கள்‌ என்று சொல்லப்படும்‌ எல்லாதாற்பொருளும்‌ ஜம்‌ 
தெழுத்தில்‌ அடங்கும்‌. 


௮ருணூலு மாரணமு மல்லா மைச்தின்‌ 
பொருஹூல்‌ தெரியப்‌ புன்‌ 
எனத்‌ திருவருட்பயனிற்‌ கூறப்பட்டது. 
வாசனையை நீக்குதற்குப்‌ பஞ்சாட்சரசெபம்செய்தல்‌ 
சாதனமாகு மெனல்‌ 


ஸ்ரீபஞ்சாட்சரம்‌ வாசனமலத்தைப்போக்குதற்கு எவ்வாறு 
சாதகமாமெனிற்‌ கூறுவாம்‌, உயிர்‌ சிவனுக்கு அடிமையா தலைத்‌ 
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திருவைந்தெழுத்தை உச்சரிக்கு முறையில்‌ வைத்துக்கொண்டு 
உடம்பினுள்ளே இருதயத்தைப்‌ பூசைத்தானமாகவும்‌, காபியை 
ஹோமத்தானமாகவும்‌, புருவமடுவைத்‌ தியானத்தானமாகவும்‌ 
கருதிக்கொண்டு, புறத்தே ஞானபூசைசெய்யும்‌ முறைப்படி 
பூசைத்தானமாகய இருதய 'பங்கசத்தில்‌ சிவபெருமானை அப்‌ 
பஞ்சாக்கரத்தால்‌ அமைந்த இவலிங்கத்திருமேனியில்‌, அஷ்ட 
புஷ்பங்கொண்டு அப்பஞ்சாட்சரத்தினாற்‌ பூசித்து அதன்பின்‌ 
குண்டலினித்‌ தரனமாயெ நா பியீனில்‌ ஞானாக்கனியை எழுப்பி 
விந்துத்தானமாகிய புருவமடுவின்க௧ண்‌ உண்டாகும்‌ அமிர்த 
மாகிய நெய்யைச்‌ சுழுமுனைகாடி இடைநாடியாகிய *சுருக்குச்‌ 
சுருவங்களால்‌ ஹோமஞ்செய்து, அதன்‌ பின்‌ விக்துஸ்தானமாயெ 
புருவமத்தியில்‌, அப்பஞ்சாட்சரத்தினற்‌ சிவோகம்பாவனை செய்‌ 
யின்‌ அப்பாவனையிற்‌ பாவிக்கப்படும்‌ முதல்வனார்‌ விளங்கித்‌ 
தோன்றுவார்‌. தோன்றவே அப்பாவனை செய்தவன்‌ முதல்வனை 
விட்டுத்‌ தனித்துமில்லாத 1சேடபாவனையாலும்‌ தன்னைச்‌ சேட 
மாகவுடைய சேடியம்‌ முதல்வன்‌ என்ற பாவனையாலும்‌ ௮ம்‌ 
முதல்வனுக்கு 1அடிமையாவன்‌. ஓமித்தலும்‌ தியானித்தலும்‌ 
பூசைக்கு அங்கமாம்‌. 


அஞ்செழுத்தா லுள்ள மரனுடைமை கண்டரனை 
அஞ்செழுத்தா லர்ச்சித்‌ திதயத்தி--லஞ்செழுத்தாற்‌ 
குண்டலியிற்‌ செய்தோமங்‌ கோதண்டஞ்‌ சானிக்கில்‌ 


அண்டனாஞ்‌ சேடனா மங்கு 


[ அஞ்செழுத்தாலுள்ள மரனுடைமை கண்டு; உள்ளம்‌ அரன்‌ 
உடைமை அஞ்செழுத்தால்‌ கண்டு. ] 


இவபெருமானுடைய திருகாமமாகிய நகராதி பஞ்சாட்‌ 
சரத்திலே ஆன்மாவும்‌ திரோதான சத்தியும்‌ மலமும்‌ அருளும்‌ 
சிவமுமென்று சொல்லப்படும்‌ ஐந்து முதலும்‌ நிற்கும்‌. எங்கன 
மெனில்‌ யகாரத்திலே ஆன்மாவும்‌, நகாரத்திலே திரோதான 


* சுருக்குசுருவம்‌-செய்யைப்பெய்யுக்‌ அடுப்புக்கள்‌ 

ர்‌ சேடம்‌-தனித்து நில்லாமை. 

1 அடிமை-எல்லாவயிரும்‌ சிவனுக்குச்‌ சேடமேயாயினும்‌ அவ்வுயிர்கள்‌ அதனை 
யறிவதில்லை; ஈவோகம்பாவனை செய்கிறவன்‌ தன்னைச்‌ சேடமெனவும்‌ முசல்வனைச்‌ 
சேடியமெனவும்‌ அறிகிறான்‌. 
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சத்தியும்‌, மகாரத்திலே மலமும்‌, வகாரத்திலே அருளும்‌, சிகாரத்‌ 
திலே சிவமுமாக நிற்கும்‌. சிகாராதியாக வுச்சரிக்கும்பொழுது 
திரோதானமும்‌ மலமும்‌ ஒருபாலும்‌, அருளும்‌ சிவமுமொரு 
பாலுமாக முன்பின்‌ சூழ்ந்து நிற்க ஈடுஙின்ற ஆன்மா அந்த 
அந்த அருளறிவித்தால்‌ அதனாலே அறிக்கும்‌, மலம்‌ மறைத்‌ 
தால்‌ அதனாலே மறைப்புண்டும்‌ இங்ஙனம்‌ இரண்டோடுங்‌ கூடி 
யொன்றுபட்டு அது அதுவாய்‌ நின்றாலும்‌ மகாரமாயெ மலமும்‌, 
நகாரமாயெ திரோத சத்தியும்‌ மேலிட்டு நிற்கையாலே வகார 
மாகிய அருளிலும்‌ சிகாரமாகய சிவத்திலும்‌ ஆசையற்று சனன 
மரண துக்கத்தில்‌ நகின்றழுக்தும்‌. மலத்தின்‌ கெளரவ நீங்கி 
அருளிலே ஆசைப்பட்டவர்கட்கு இப்பஞ்சாக்க ரத்தை உபதே 
சிக்கலாம்‌. 


அஞ்ஞானமாயெ மலமும்‌ அதனோடுங்‌ கூடிய திரோதான 
சத்தியும்‌ ஆன்மாவைப்‌ பொருர்தாமல்‌ நீங்கும்படி சிவத்தை 
முன்னாக உச்சரிக்க, ககாரமாவயெ திரோதான சத்தியும்‌, 
மகாரமாயெ மலத்தின்‌ மேலீட்டை நீக்கி அருளாக கின்று 
பிரகாசிக்கும்‌. அந்த வகாரமாயெ அருள்‌ சிகாரமாகிய சிவத்‌ 
தைத்‌ தாராகிற்கும்‌. அப்படி மலபாகம்‌ வந்த ஆன்மா அந்த 
அருளே தாரகமாகச்‌ சென்று சிவத்தோடுங்கூடி இரண்டற 
நின்‌ றதுபவிக்கும்‌. இதனாலே ஆன்மாச்‌ சிவனது உடைமையும்‌ 
சிவல்‌ உடையானுமாதல்‌ காணலாம்‌. 


ஆசறு திரோத மேவா தகலுமா வெமுன்‌ னாக 
ஒசைகொள்‌ அதனில்‌ ஈம்மேல்‌ ஒழித்தரு சோக்கும்‌ மீள 
வாசியை அருளும்‌ மாய மற்றது பற்றா உற்றக்‌(கு) 
ஈசனில்‌ எக மாகும்‌ இததிறு எழுத்தின்‌ ஈடே 


சிவப்பிரகாசம்‌ 
ஊன சடன மொருபா லொருபாலாம்‌ 
ஞானாடச்‌ தானடுவே காடு 
ஆூல்‌ஈவா சாப்ப ணடையா தருளினால்‌ 
= - 
வாசியிடை நிற்கை கழக்கு — திருவருட்பயன்‌ 


அஞ்செழுத்து மெட்டெழுத்து மாழறெழுத்த காலெழுத்தும்‌ 
பிஞ்செழுத்து மேலைப்‌ பெருவெழுத்து--கெஞ்சழுத்திப்‌ 
பேசு மெழுத்தடனே பேசா வெழுத்தினையுல்‌ 

கூசாமற்‌ காட்டச்‌ கொடி கொடிக்கவி 


ர்‌ 
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சிவபெருமான்‌ பஞ்சாக்கரமே திருமேனியாகக்‌ கொண்டு, 
ஆன்மாக்கள்‌ பிறவியற நிருத்தம்‌ பண்ணுவர்‌. எங்கன மெனில்‌, 
ஸ்ரீபாதத்திலே ஈகாரமாகவும்‌, திருவுந்தியிலே மகாரமாகவும்‌, 
திருத்தோளிலே சிகாரமாகவும்‌, திருமுகத்திலே வகாரமாகவும்‌, 
திருமுடியிலே யகாரமாகவுங்‌ கொண்டுநின்று நிருத்தம்‌ புரிவர்‌. 


டமருக மேந்திய திருக்கரம்‌ சிகாரமாம்‌; வீசிய திருக்கரம்‌ 
வகாரமாம்‌; அமைத்த திருக்கரம்‌ யகாரமாம்‌; அக்னெயேந்திய 
திருக்கரம்‌ ஈகாரமாம்‌; முயலகனை மிதித்த ஸ்ரீபாதம்‌ மகாரமாம்‌, 


பிரணவந்தானே நல்ல திருவாசியாகும்‌. பிரணவத்தை 
விட்டு நீங்காத பஞ்சாக்கரமே யுள்ளொளியாம்‌. இம்முறையானே 
திருவம்பலத்தில்‌ எருந்தருளி நடனம்‌ செய்யுமுறையைத்‌ தரிசித்‌ 
தவர்களே ஜனன மரணமற்றவர்கள்‌ என்பது உண்மை விளக்‌ 
கத்திற்‌ கூறப்பட்டது. 


இப்பாவகத்துடன்‌ பொருந்திப்‌ பூசிக்க, கண்ணாடியை 
விளக்க விளக்க முன்‌ அப்பிரகாசமாயிருக்த ஒளியே பிரகாச 
மானது போலச்‌ சிவன்‌ அதிகமாகப்‌ பிரகாசித்துப்‌ பிரகாசித்து 
வருவர்‌. இப்படிப்‌ பூசிக்்ற உட்பூசையாகிய அந்தர்‌ 
யாகத்தை மோக்ஷ ஹேது என்று சொல்வர்‌. அந்த அந்தரியாகம்‌ 
உயிருக்கு விளக்கமுமாம்‌. 


அர்தரியா கக்தன்னை முத்திசா தனமாய்‌ 
அறைர்திடுவர்‌ ௮அதானும்‌ அன்மசுத்தி யாகும்‌ 
கந்‌ தமலர்‌ புகையொளிமஞ்‌ சனம்‌அமு.து முதலாக்‌ 
கண்டனவே லாமனத்தாற்‌ கருதிக்‌ கொண்டு 
சிக்தையினிற்‌ பூசித்துச்‌ வெனைஞா த்தால்‌ 
சிந்திக்கச்‌ இந்திக்கத்‌ தர்ப்பணத்தை விளக்க 
வந்திடுமவ்‌ வொளிபோல மருவீஅர னுளத்தே 
வரவரவமர்‌ இடுவன்பின்‌ மலமான தறுமே சித்தியார்‌ 


இங்ஙனம்‌ பூசித்துச்‌ சிவோகம்‌ பாவனை பண்ண, அப்‌ 


பாவனைக்கண்‌ சிவபெருமான்‌ விளங்கத்‌ தோன்றுவர்‌. அப்‌ 
பாகவன்‌ அவருக்கு அடிமையாவன்‌, 
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அக்செழுத்தால்‌ ஆன்மாவை அரனுடைய பரிசும்‌ 

அரனுருவும்‌ அஞ்செழுத்தால்‌ அமைர்தமையும்‌ ௮றிக்திட்‌ (ட) 
அஞ்செழுத்தால்‌ ௮ங்ககர நியாசம்‌ பண்ணி 

ஆன்மாவின்‌ அஞ்செழுத்தால்‌ இதயத்‌ தர்ச்‌சித்‌(அ) 
அஞ்செழுத்தாற்‌ குண்டலியின்‌ அனலை யோம்பி 

அணைஉரிய கோதண்டம்‌ அடைக்தருளின்‌ வழிரின்‌ (ற) 
அஞ்செழுத்தை விதிப்படிஉச்‌ சரிக்கமதி யருக்கண்‌ 

அணையரலம்‌ போற்றோன்‌ அம்‌ ஆன்மாவில்‌ அரனே 


சித்தியார்‌ 


இருதயத்டறிற்‌ பூசித்தால்‌ ஈ௬ரனைக்‌ காணலாமென்பதற்கு 
உவமைகூறி வாசனையை நீக்குதற்பொருட்டு முத்தி 


பஞ்சாட்சர முச்சரிக்க வேண்டுமென வலியுறுத்தல்‌ 
ர ட்‌ 


ஆகாயத்திற்‌ சஞ்சரிக்கும்‌ கவக்ரெகங்களுள்‌ ஏனைய 
இரகங்கள்போற்‌ காணப்படாத இராகு கேதுக்களைக்‌ கிரகண 
காலங்களிற்‌ சந்திர சூரியரிடத்துக்‌ காணுவதுபோலச்‌ சிவபெரு 
மான்‌ சாதனகாலத்தில்‌ இருதய கமலத்தில்‌ விளங்கித்‌ தோன்‌ 
அவர்‌. அங்ஙனம்‌ தோன்றுதல்‌ காஷ்டத்தினிடத்துக்‌ கோலை 
நட்டுக்‌ கடைம்த விடத்து, அக்கினி தோன்றுவதுபோ லும்‌. 
௮க்இனியைச்‌ சேர்ந்த இரும்பு அக்னெிெயாமானபோல முதல்‌ 
வனைச்‌ சார்ந்த ஆன்மாவும்‌ சிவமாய்‌ அதற்கு அடிமையாகும்‌. 


இந்தூவிற்‌ பானுவில்‌ இராகுவைக்‌ .கண்டாங்குச்‌ 
சிந்தையிற்‌ கானில்‌ சவன்கண்ணாம்‌--உந்தவே 
காட்டாகற்‌ நேன்றிக கணல்சேர்‌ இரும்பென்ன 


ஆள்தானாம்‌ ஒதஞ்‌ செழுத்து. 


இறைவனை ஸ்ரீபஞ்சாட்‌சரத்தால்‌ இருதயத்தில்‌ பாவித்‌ 
தாலன்‌ நீக்‌ காணமுடி.யாதென்பதையும்‌, அங்ஙனம்‌ பாவித்துக்‌ 
கண்டவிடத்து முதல்வன்‌ விளங்கித்தோன்றுமுறை இவ்வா 
றென்பதையும்‌ முதல்வன்‌ தோன்றியவிடத்து அவனுக்கு 
அடிமையரம்‌ என்பதையும்‌ உவமையில்வைத்து அறிவித்து 
வாசனையை நீக்குதற்கு முத்தி பஞ்சாட்சரத்தைக்‌ தியானிக்க 
வேண்டுமென்பது இல்வெண்பாவிற்‌ கூறப்பட்டது. 
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விறனிடத்துக்‌ கோலைகட்டுக்‌ கடைக்சவிடத்து அக்கினி 
தோன்றுவதுபோல இருதய கமலத்தில்‌ திருவைந்தெழுத்தால்‌ 
தியானித்தவிடத்து சிவபெருமான்‌ தோன்றுவார்‌ என்னும்‌ 
கருத்துப்பற்றியே, 


விறஇிற்‌ நீயினன்‌ விய படுரெய்போல்‌ 
மறைய நின்றளன்‌ மாமணிச்‌ சோதியான்‌ 
உறவு கோல்ட்‌ ர்வு கயிற்றினால்‌ 
முக வாங்கிக்‌ கடையமுன்‌ நிற்குமே 


எனத்‌ தமிழ்வேதமும்‌ அருளியது காணலாம்‌. 


இருதய கமலத்தின்‌ இயல்புகூறி பஞ்சாட்சரம்‌ 
ரீ “ (அல ப ட்‌ மெ 


வாசனையை நீக்குமென்றதை வலியுறுத்தல்‌ 


தத்துவம்‌ முப்பத்தாறுக்கும்‌ அப்பாற்‌ பட்டுள்ள சிவ 
பெருமானை இருதயத்திற்கண்டு பூசைபண்ணுமாறு எங்ஙன 
மெனில்‌ அண்டத்திலே உள்ளவெலாம்‌ பிண்டத்திலும்‌ சூக்கும 
வடிவாமிருத்தலினல்‌ அண்டவடிவாயெ முப்பத்தாறு தத்துவங்‌ 
களும்‌ இருதயத்திற்‌ கமலரூபமாய்‌ விளங்குதலின்‌ தத்துவாதீத 
ராகிய சிவபெருமானை இருதயகமலத்தின்மேற்‌ பூசித்தல்‌ பொருத்‌ 
தமேயாம்‌. 


அண்டமும்‌ பிண்டமும்‌ சமமென்பது, 


வலங்கைமான்‌ மழுவோன்‌ போற்றும்‌ வாளர வசை கோக்க 
யலைர்திடும்‌ பிண்ட மண்ட மவைசம மாதலாலே 
யிலங்கைசே ரிடைபோ மற்றை யிலங்குபில்‌ கலையா நாடி 
ஈலங்கிள ரிமய ரேர்போ ஈடுவுபோஞ்‌ சுழுனை நாடி 


என்னும்‌ கோயிற்புராணச்செய்யுளா னும்‌, 
எண்டரு பூத மைந்து மெய்திய சாடிஞூன்று 
மண்டல மூன்றுமாகி மன்னிய புணர்ப்பினாலே 


பிண்டமு மண்டமாகும்‌ பிரமனோ டைவராகக்‌ 


கண்டவர்‌ நின்றவாறு மிரண்டினுங்‌ காணலாமே 


என்னும்‌ திருவாதலூமிகள்‌ புராண ச்செய்யுளா னும்‌ அறியப்படும்‌, 
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இணி, இருதயகமலத்தின்‌ இயல்பை ஆராயின்‌ பிருதிவி 
யாதி இருபத்துகான்கு தத்துவங்களும்‌, நாபியினின்றும்‌ தோற்‌ 
றிய எண்விரலளவின தாகிய காளவடிவும்‌, வித்தியாதத்துவம்‌ 
ஏழும்‌, சுத்தவித்தையுமாயெ எட்டும்‌ எட்டிதழ்வடிவும்‌, ஈசுரம்‌ 
சாதாக்கயம்‌என்‌ னும்‌ இரண்டும்‌ அறுபத்துகான்கு கேசரவடிவும்‌, 
சத்திதத்துவம்‌ அக்கேசரங்கட்குள்ளாயெ பொகுட்டுவடிவும்‌, 
சிவதத்துவம்‌ அப்பொகுட்டிலுள்ள ஜம்பத்தொரு [$ஜவடி வும்‌ 
ஆகும்‌. அம்முப்பத்தாறு தத்துவங்களையும்‌ ஆசனமாகக்கொண்டு 
அதன்மேல்‌ வீற்றிருக்கும்‌ சவபெருமான்‌ திருவடிகள்‌ ஸ்ரீ பஞ்‌ 
சாட்சரத்தினால்‌ பூசிக்கத்தக்கன. 


மண்முதல்‌ நானமலர்‌ வித்தை கலாரூபம்‌ 
எண்ணிய ஈசர்‌ சதாரவெமும்‌ - நண்ணிற்‌ 
கலையுருவாம்‌ நாதமாம்‌ சத்தியதன்‌ கண்ணாம்‌ 


நிலையதிலாம்‌ அச்சவன்தாள்‌ நேர்‌. 


இவ்வாறன்றி வேறுவிதமாகவு முரைப்பர்‌. பிருதிவியாகிய 
கிவிர்த்திகலாரூபம்‌ ஈாளமெனவும்‌, அப்புமுதலிய இருபத்து 
மூன்று தத்துவமாகிய பிரதிஷ்டா கலாரூபம்‌ மலர்‌ எனவும்‌, 
வித்தியா தத்துவமாகிய வித்தியா கலாரூபம்‌ கேசரம்‌ எனவும்‌, 
சுத்தவித்தை ஈசுரம்‌ சாதாக்கியம்‌ என்னும்‌ மூன்று தத்துவ 
மாகிய சாந்திகலாரூபம்‌ பொகுட்டு எனவும்‌, சத்திதத்துவம்‌ 
சிவதத்துவம்‌ என்னும்‌ இருதத்துவமாகிய சாந்தியதீதகலா 
ரூபம்‌ பொகுட்டிற்‌ காணப்படும்‌ பீஜவடிவாம்‌ எனவும்‌ கொள்‌ 
ளுதலும்‌ பொருத்தமாம்‌. 


வேறொருபிரகாரமாகக்‌ கமலாசனம்‌ கொள்ளுங்கால்‌ மூலா 
தாரத்திற்‌ கூர்மத்துக்கு ஈடீவே ஆதாரசத்தியும்‌ பிருதிவிதத்து 
வம்‌ தாமரைக்கழங்கும்‌, அப்புமுதலாகக்காரிய மாயாதத்துவ 
மளவும்‌ முப்பது தத்துவங்கள்‌ நாளமும்‌, பஞ்சாசத்பாவம்‌ தண்‌ 
டீன்‌ நூல்களும்‌, காளத்தின்‌ முக்‌. நாற்றுத்‌ தொண்ணுூற்றொரு 
புவனங்களும்‌, தண்டுக்கும்‌ இதழுக்கும்‌ கடு அதோமாயையும்‌௮ தன்‌ 
மேற்‌ சுத்தவித்தியா தத்துவமும்‌, எட்டிதழ்‌ திக்குப்பாலக பீஜ 
மான யகாராதிஹகாராந்தம்‌ எட்டும்‌, ஈசுரதத்துவம்‌ கேசரமும்‌ 
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கேசரமும்‌, சதாக்கியம்‌ கர்ணிகையும்‌, சூரியசோம அக்கினி 
மண்டலம்‌ தளாக்கிர கேசராக்ரெ கர்ணிகாக்கிரமுமாகப்‌ பாவிக்‌ 
கத்தக்கது. இன்னும்‌ வேறுவிதமாகவும்‌ இத்திருவெண்பாவுக்குப்‌ 
பொருள்‌ காணுவாருமுளர்‌. அவையெல்லாம்‌ ஆஃமபேதம்பற்றி 
என்று கொள்ளப்படும்‌. இவ்வானுள்ள இருதய கமலத்தே 
படிகப்பிரகாச சொரூபமாகிய இலிங்கமாகப்‌ பாவித்துச்‌ சிவபெரு 
மான்‌ திருவடிகள்‌ ஸ்ரீபஞ்சாட்சரத்தினாற்‌ பூசிக்கத்தக்கன. 


நாட்டுமித யர்தானும்‌ நாபியினில்‌ அடியாய்‌ 

ஞாலமுதல்‌ தத்‌ தவத்தால்‌ எண்விரல்கா எத்தாய்‌ 
மூட்டுமோ இினிசுத்த வித்தைமல ரெட்டாய்‌ 

மூழுவிதழ்‌எட்‌ டக்கரங்கள்‌ முறைமையினின்‌ உடைத்தாய்க்‌ 
காட்டுகம லாசனமேல்‌ ஈசர்சதா வெங்கள்‌ 

கலாமூர்த்த மாம்‌இவற்றின்‌ கண்ணாஞ்‌ சத்தி 
வீட்டைஅருள்‌ இவன்மூர்த்தி மானாிச்‌ சத்தி 

மேலா நிற்பன்‌இர்த விளைவறிர்து போற்றே 

சித்தியார்‌ 


மலமெனுர்‌ தடத்திற்‌ கருமசே தகத்தின்‌ மாயையாங்‌ இழங்கிலங்‌ குறித்து 
மன்னுமூ வெட்டாம்‌ தத்துவநாள மலரிதழ்‌ வித்தையேழ்‌ வித்தை 
ஈலமிகுமீசன்‌ சதாசிவ மிரண்டு ஈண்ணுகே சரங்களாஞ்‌ சத்தி 
ஈற்பொகுட்‌ டாகு நாதமே விர்து ஈயர்தகண்ணா மென விரவி 
இலகுமென்‌ டைலப்‌ பதுமபீ டிகை$ யிருக்தரு ளாசனம்‌ 


உலகுடை நாயனார்‌ 


இர்த அந்தரியாகபூசை இருக்குவேதத்திலே மக்களி 
டத்து அம்தர்யாமியாய்‌ நிற்கும்‌ பரனாகிய சிவபெருமானைச்‌ சத்தி 
யோடுகூட மனதிற்‌ பற்றுதன்றவர்களே அன்னத்தை காவினாற்‌ 
இரடஇக்இன்றனர்‌ என்ற கூறப்பட்டுள்ளது. (தனது தேகமாகய 
ஆலயத்தின்கண்ணே சிவபெருமானை மானசமாகத்‌ தியானம்‌ 
. செய்து இருதயகமலத்தின்கண்ணே கந்தமலர்‌ தாபம்‌ தீபம்‌ 
மஞ்சனம்‌ முதலியவற்றை மனத்தினாற்‌ கருதிக்கொண்டு தியான 
யாகம்வாயிலாகப்‌ பூசிக்க! எனவும்‌, “அந்தரியாக தியானயோகத்‌ 
தினால்‌ முத்தியடைஇன்றான்‌; புறத்திலுள்ள யாகங்களினால்‌ முத்தி 
யெய்தாது. கொலைமுதலிய குற்றங்கள்‌ நீங்கியிருத்தலால்‌ அக்தர்‌ 
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யாகம்‌ மிகுசுத்தமும்‌ சித்தசாதனமுமா யுள்ள 


தருமோத்தரத்திலும்‌ கூறப்பட்டது. “வருத்தமற 


சிவஞானபோதம்‌ 


என்னும்‌ நாலும்‌, 


அலலரக்சைக்‌ இல்லை யருவருப்பு மில்லை 


கொலையுமிலை யுட்பூசை கூடு 


எனக்‌ கூறிற்று. 


9-வது 


து எனவும்‌ சிவ 
உய்யும்வழி'” 


அக்தர்யாகபூசையைப்பற்‌ க்‌ திராவிட சுருதியிலும்‌, 


சாயமே கோயிலாகக்‌ கழிமன மடிமை யாக 
வாய்மையே தூய்மை யாக மனமணி யிலிங்க மாக 
கேயமே செய்யும்‌ பாலா கிறைய$்‌ ரமைய வாட்டிப்‌ 
பூசனை யீச ஞர்க்குப்‌ போற்றலிக்‌ காட்டி னோமே 
உடம்பெனு மனையகத்து வள்ளமே தகளியாக 
மடம்படு மூணர்செய்‌ யட்டி யுயிரெனும்‌ திரிமயக்கி 
யிடம்படு ஒனத்தியா லெரிகொன விருந்து நோக்கிற்‌ 


கடம்பமர்‌ கானளைதரதை சழலடி காணலாமே 


எனவும்‌ கூறப்பட்டிருத்தல்‌ காணலாம்‌. 


தருமயிலாப்பூர்‌ வாயிலார்‌ நாயனார்‌ அம்தர்யாக 


செய்து வக்தமையை, 


மறவாமை யானஎமத்த மனக்கோயி ஓள்ளிருத்தி 


னையணரு மொனிவிளக்குச்‌ சடரேற்றி 
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ன்னு மமூதமைத்தர்ச்‌ சனைசெய்வார்‌ 


எனவும்‌, 


பூசை 


என்னும்‌ பன்னிரண்டாம்‌ திருமுறையால்‌ ௮. ரிந்துகொள்ளலாம்‌. 


இவ்வதிகரணத்தால்‌ ஜானக்கண்ணைப்‌ பெற்றவிடத்தும்‌ 
பழக்கவாசனையால்‌ விட்டபிரபஞ்சத்தை மீளப்பற்றாதிருத்தற்‌ 


பொருட்டு, முத்திபஞ்சாட்சரத்தை அறிவால்‌ தியானிக்கவேண்டு 
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மென்றும்‌, அப்பஞ்சாக்கரத்தால்‌ இருதயத்தில்‌ 'ஈசுரனை' அருச்‌ 
சித்தலால்‌ பழக்கவாசனை நீங்குமென்றும்‌, இருதயத்திற்‌ பூசித்‌ 
தலால்‌ முதல்வனைக்காண்டல்‌ ஈவக்ெகங்களுள்‌ ஏனையபோலக்‌ 
காணப்படாத இராகு கேதுக்களை உபராகத்திற்‌ சந்திராதித்தர்‌ 
மாட்டுக்காணுதல்‌ போலென் றும்‌, அண்டத்திற்‌ காணப்படும்‌ முப்‌ 
பத்தாறு தத்துவங்களையும்‌ பிண்டத்தில்‌ இருதயத்திற்‌ கமலமாகக்‌ 
கொண்டு சிவபெருமான்‌ வீற்றிருப்பர்‌ என்றுங்‌ கூறப்பட்டன. 


மேற்கூறியவாறு சிவனை அந்தர்யாகமாகப்‌ பூசித்தலே 
யன்றிப்‌ புறத்துப்‌ பூசித்தனலும்‌ அவரை அடைதற்கு அங்கமாம்‌. 
ஆதலினாலே அப்பூசையினையும்‌ செய்க. செய்யுங்கால்‌ சிவனை 
ஞானத்தினாலே இருதய பங்கசத்திற்‌ பாவித்தவண்ணம்‌ புறத்தே 
ஆசாரியர்‌ கொடுத்த க்ஷணிகலிங்கத்திலேயாதல்‌, வாணலிங்கத்‌ 
திலேயாதல்‌ சிவபெருமானுக்குச்‌ சாத்தவுரியனவா யெ பூக்களின்‌ 
உதிர்க்தவற்றையும்‌ ஆறு குளமுதலியவற்றிலுள்ள திருமஞ்சன 
முதலாயினவற்றையும்‌ அயாதெமாக வந்த அமுதுமுதலியவற்றை 
யுங்‌ கொண்டு பூசிக்கக்கடவர்‌. 


புறம்பேயு மரன்கழல்கள்‌ பூசிக்க வேண்டிற்‌ 
பூமரத்தின்‌ £ழுதிர்ச்த போதுகளுங்‌ கொண்டு 
சிறந்தாருஞ்‌ £ர்ச்சிவனை ஞானத்தா லங்குச்‌ 
இர்திக்கும்‌ படியிங்குச்‌ சிர்தித்துப்‌ போற்றி 
அறம்பாவங்‌ . கட்குசா மென்கடவே மென்று 
மாண்டவனைக்‌ கண்டக்கா லகம்புற மென்னாதே 
இறம்பாதே பணிசெய்து நிற்கை யன்றே 


£ரடியார்‌ தம்முடைய செய்தி தானே, 
--இந்தியார்‌ 


... சிவஞானசித்தியாரில்‌ “புதிய விரைப்போது' கொண்டு 
அருச்சிக்க என முன்னர்ச்‌ சொல்லியிருக்க, இங்கே பூமரத்தின்‌ 
இழுதிர்ந்த போதுகளால்‌ அருச்சிக்க என்றது விரோதமாமோ 
எனில்‌ விரோதமாகாது; அத்யாத்தும சிவஞானிகளுக்குப்‌ பா 
ஹிய பூசாவிஷயத்தில்‌ புஷ்ப முதலியவற்றைம்‌ கொய்தல்‌ ஆகிய 
வற்றில்‌ தோஷமுண்டு; இரியையாளருக்கு அஃதில்லை. யென்‌ 
பது ஆகம. ற்றுணிபு. 
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புறப்பூசை அகப்பூசை இரண்டினும்‌ அகப்பூசையே சிறந்த 
தாம்‌. அம்தர்யாகமின்றிப்‌ பகர்யாகம்‌ சித்திப்பதில்லை; 
ஆகையினாலே உட்பூசை செய்தே புறப்பூசை செய்தல்வேண்டும்‌. 
இதனை, 


அர்சீசத்தா னர்தரியா கம்புரியா சேபலத்தை 
ன்‌ வர்ச்சித்சா னென்றே மதி 


என்பதனால 79௧. 


இறைவன்‌ உலகத்தாருக்கு விறகில்‌ தீயைப்போன்றும்‌, 
பாலின்கண்‌ நெய்யைப்‌ போன்றும்‌, பழத்தின்கண்‌ இரதத்‌ 
தைப்‌ போன்றும்‌, எள்ளின்கண்‌ எண்ணெயைப்‌ போன்றும்‌ 
அவரவர்‌ பக்குவத்திற்கேற்பத்‌ தோன்றியும்‌ தோன்றாதும்‌ உட 
னாய்‌ நிற்பர்‌. அதலினலே அ௮கத்திலாயினும்‌ புறத்திலாயினும்‌ 
எங்கே வழிபடினும்‌ அறுக்கிரகிப்பர்‌. ௮அங்கனமாயினும்‌ மலத்‌ 
தை நீக்க விரும்புவோர்‌ ஆன்மாவிடத்தில்‌ அர்ச்சிக்கக்கடவர்‌. 


அவ்வாறு பூசைபண்ணச்‌ சிவபெருமான்‌ ஆன்மாவிடத்‌ 
திலே பிரகாசித்து, மலத்தைநீக்‌க, இரும்பைத்‌ தன்வண்ண 
மாக்கும்‌ தீப்போல ஆன்மாவைத்‌ தானாகச்‌ செய்து, தனக்குரிய 
எண்குணங்களையும்‌ படிகம்போற்‌ சார்க்ததன்‌ வண்ணமாம்‌ இயல்‌ 
புடைய ஆன்மாவுக்குரிய குணமாகும்படி செய்து அருள்புரிவார்‌. 


இர்தனச்தி னெரிபாலி னெய்பழத்தி னிரத 
௨ மென்னின்க ணெண்ணெயும்போ லெங்குமுள னிறைவன்‌ 
வர்தனைசெய்‌ தெல்விடத்தம்‌ வழிபடவே யருளு 
மலம௮ப்போ சான்மாவின்‌ மலரடிஞா னத்தாற்‌ 
சச்சனைசெய்‌ தர்ச்சக்கச்‌ வெனுளத்தே தோன்றித்‌ 
தீயிரும்பைச்‌ செய்ல௫போற்‌ வேன்‌ றன்னைப்‌ 
பச்தனையை யறுத்துத்தா னாக்இத்‌ தீன்னுருவப்‌ 


பரப்பையெலால்‌ கொடுபுகுர்து பதிப்பனிவன்பாலே, 
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முடிவரை 


இதுவரையும்‌ கூறியவாற்றானே சிவஞானபோதம்‌ வடமொழிக்‌ 
கண்‌ உள்ளதென்பதும்‌ அதனை மொழிபெயர்த்தருளிய ஆசாரிய மூர்த்‌ 
திகள்‌ ஸ்ரீமத்‌ மெய்கண்டதேவநாயனார்‌ என்பதும்‌, அது சிவாநுபூதிச்‌ 
செல்வர்களாகிய பெரியோர்சள்‌ கண்ட தணிபா மென்பதும்‌, பிறவிப்‌ 
பிணி தீர்த்தற்குத்‌ திவ்விய ஓளவு.தமாயுள்ள இப்பெருநூல்‌ இரண்டு 
அதிகரணங்களையும்‌ நான்கு இயல்களையும்‌ பன்னிரு சூத்திரங்களையுங்‌ 
கொண்டது என்பதும்‌, அவற்றுள்‌ ஈண்டு எடுத்துக்கொள்ளப்பட்ட 
சாதனவியலின்‌ மூன்றாம்‌ பாதமாயெ ஒன்பதாஞ்‌ குத்திரம்‌ பதிஞானம்‌ 
பெறுமாறு அறுட்டிக்குமுறை கூறுகிறதென்பதும்‌ காட்டப்பட்டன. 


பீன்னர்‌ இவ்வொன்பதாம்‌ சூத்திரம்‌ ஆத்துமசுத்தி பண்ணுமாறு 
உணர்த்துதல்‌ நுதலிற்றென்பதும்‌, ஆன்மா இறைபணி நிற்றலும்‌ தான்‌ 
பணிநீத்தலுமாகிய இரண்டும்‌ கருத்தினால்‌ வேறுபட என்பதும்‌, இறை 
பணி நிற்பின்‌ ஐம்புல வேடருள்ளே வளர்ந்த இழிவு நீங்குதலாகிய 
ஆன்மசுத்த எய்தும்‌ என்பதும்‌, வெதரிசனத்தில்‌ நிகழ்வது ஆன்ம 
சுத்தியாமென்பதும்‌, ஆன்மா பஞ்சப்புலனின்‌ வேறாகக்‌ காணவே 
ஈசுரனுடைய ஸ்ரீபாதத்தை அடையும்‌, அதுவே போ துமாயிருக்கச்‌ சுத்தி 
எதன்‌ பொருட்டென்றும்‌ ஆகேேபத்துக்குச்‌ சமாதானம்‌ இதுவென்பதும்‌, 
ஆசிரியன்‌ உபதேசித்ததைச்‌ இந்திக்கு முறையில்‌ ஆன்மாவைச்‌ சத்தி - 
செய்யுமுறை கூறத்தொடங்கி, பசுஞான பாசஞானங்களினால்‌ பரமே 
சுரன்‌ அறியப்படமாட்டான்‌ ஆதலினாற்‌ சவஞானத்தனாலேயே அவனை 
அறியவேண்டுமென்பதும்‌, பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்றுகண்டு நீங்கவே 
இருவடிஞானம்‌ விளங்கித்‌ தோன்றுமென்பதும்‌, அத்திறாவடி ஞானத்தி 
னாலே பரமசிவனைக்‌ கண்டவிட.த்தும்‌, பழக்க வாசனையினாலே மீட்டும்‌ 
பிரபஞ்சத்தை கோக்காமைப்‌ பொருட்டு முத்திபஞ்சாட்சர த்தைத்‌ 
தியானிக்கவேண்டும்‌ என்பதும்‌ கூறப்பட்டன. 


பின்னர்‌, எட்டாஞ்‌ குத்திரத்திற்‌ கூறியபடி. பாசஞானத்தால்‌ 
சசுரன்‌ அறியப்படானாயினும்‌ பசுஞானத்தினாலே அறியப்படுவன்‌ 
எனக்கூறினால்‌ அதனால்‌ வருங்‌ குற்றம்‌ என்னை எனச்‌ சமவாதிகள்‌ கூற, 
அவரை மறுத்துத்‌ திருவபு. ஞான த்தாலே அவனை யறியவேண்டுமென்பதும்‌, 
பாசஞானம்‌ பசுஞானம்‌ பதிஞானம்‌ இவற்றின்‌ இலக்கணங்கள்‌ இவை 
என்பதும்‌, பசுத்துவம்‌ நீங்கியபோதும்‌ அவ்வீசுரனுடைய திருவருளான்‌ 
மாத்திரமன்றித்‌ தன்னை அறியமுடியாமையினலே ஆன்ம௮ நிவிற்குப்‌ 
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பதிஞானமின்‌ றித்‌ தனித்து முதல்வனைக்‌ காணுந்தன்மை இல்லை என்பதும்‌ 
முதல்வன்‌ ஆன்மாவிலே அறியற்பாலன்‌ என்பதும்‌ கூறப்பட்டன. 


பின்னர்‌, அத்திருவடி. ஞானத்தைப்‌ பெறும்பொருட்டு நிலையற்ற 
பிரபஞ்சத்தை நிலையற்றதென வீவேடத்தறியின்‌ அது வீளங்கித்‌ 
தோன்றும்‌ என்பதும்‌, பிரபஞ்சம்‌ முழுவதும்‌ நீங்கிய விடத்துத்‌ தோன்‌ 
அவது சூன்யமன்று அத்தோற்றமும்‌ ஞானமேயாம்‌ என்பதும்‌, பிரபஞ்‌ 
சம்‌ நீங்கியவீடத்துத்‌ தோன்றுவது உயிர்‌ அன்று என்பதும்‌, ஆசாரியர்‌ 
மாணவகனுக்கு மகாவாக்கியத்தை உபதேசிக்க அவன்‌ சிவோகம்‌ 
பாவனையை நாடோறும்‌ பயின்றுவரின்‌ மாயாகன்மங்களை விட்டு 


நீங்குவான்‌ என்பதும்‌ கூறப்பட்டன. 


பின்னர்‌, ஜும்புலனுக்த வேறாக ஆன்மா தன்னைக்‌ காணுதலும்‌ 
பிரபஞ்சத்தை அசத்தென்று காணுதலுமாகிய இரண்டும்‌ சிவப்பேற்‌ 
றிற்குச்‌ சாதகங்களாம்‌ என்பதும்‌; அவற்றாற்‌ சிவஞானம்‌ விளங்கி ஞேய 
மாகிய சிவம்‌ தலைப்பட்டவிடத்தம்‌ பழக்கவாசனையால்‌ வீட்ட பிரபஞ்‌ 
சத்தை மீளப்‌ பற்றுதிருக்கும்பொருட்டு முத்தி பஞ்சாட்சரத்தைக்‌ 
கவனித்தல்வேண்டு மென்பதும்‌, தனது தேகத்தின்கண்ணே இரு 
தயத்தைப்‌ பூசைத்‌ தானமாகவும்‌, நாபியை ஹோமத்தானமாகவும்‌, 
புருவநடுவைத்‌ தியானத்தானமாகவும்‌ கொண்டு பஞ்சாட்‌சரத்திருமேனியில்‌ 
கந்தம்‌ மலர்‌ முதலியவற்றை மனதினாற கருதிக்கொண்டு பூரிக்கவேண்டு 
மென்பதும்‌, பூசிக்கவே சிவபெருமான்‌ அறிவுக்கறிவாய்‌ விளங்குவார்‌ 
என்பதும்‌, அண்டத்திற்‌ காணப்படும்‌ முப்பத்தாறு தத்துவங்களையும்‌ 
பிண்டத்துள்‌ இருதயத்திற்‌ பங்கசமாகக்‌ கொண்டு சிவபிரான்‌ வீற்றி 
ரப்பர்‌ என்பதும்‌, புறம்பேயும்‌ பூசிக்க வேண்டுமென்பதும்‌, அதற்கு 
உபகரணங்களிவை யென்பதும்‌ கூறப்பட்டன. 


இவ்வீஷயத்தை மெய்கண்டதேவரது பாதமலர்குடி, சித்தாந்த 
நூலாசிரியர்‌ உரையாசிரியர்களைச்‌ சிந்தித்து, அச்சிவாறுபூதிச்‌ செல்வர்‌ 
களது திருவருட்டுணையானே, தருமையா தீன ஸ்ரீ-ல-ஸ்ரீ மஹாசந்நிதானம்‌ 
அவர்கள்‌ உத்தரவுப்படி. இயன்றவாறு எழுதியுள்ளேன்‌. சித்தாந்த 
சாத்திர பரிபாலனத்தலேயே சிரத்தை கொண்டு சைவநூல்களை அச்சிடு 
வித்தும்‌ இம்மகாசபையைக்‌ கூட்டுவித்தும்‌ சிவபுஸ்ணிய மூர்த்தியாக 
விளங்கும்‌ மஹாசர்கிதானம்‌ அவர்களும்‌ அடியார்‌ கூட்டமும்‌ நீடு மி 
வாழ்க! ்‌ ன 


பத்தாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


[பேட்டை, இரு. ஆ. ஈசரமூர்த்நிப்‌ பிள்ளை அவர்கள்‌.] 


முன்னுரை 


உயிர்‌ உலகில்‌ வாழ்னெறது. ஆனால்‌ அது உலகிலேயே இருந்து 
விடப்‌ போவதில்லை. அதற்கு நித்திய வாழ்க்கை வேறோரிடத்திலுள்ளகது. 
அதுவே அதற்கு லக்ஷியம்‌. லக்ஷியத்தை எல்லையென்றும்‌ இலக்கென்றுஞ்‌ 
சொல்லலாம்‌. அந்த லக்ஷியத்தை நோக்டியே உயிர்‌ சென்றுகொண் 
டிருக்கிறது. அந்த லக்ஷியமாவது யாது? ள்‌ aT SIA 
௪௪ agg என்றன முண்டகோபநிஷத்தும்‌ தஇியா௩பிந்தூப 
நிஷத்தும்‌. பிரணவத்தை வில்லாக வளைத்து, உயிரை அம்பாக 
வைத்துப்‌ பிரமமாயெ லக்ஷியத்தில்‌ எய்யவேண்டும்‌ என்பது அதன்‌ 
கருத்து, பிரமப்பொருளாவன்‌ யாவன்‌ என்பது மற்றோரு பிரச்சினை. 
ஏனம்‌ என்‌ வானா எனாது என்று கூறிய ருத்ரஹ்ருதயோப 
நீஷத்து ECCI | எண்ண: என்று கூறி அப்பொருளாவான்‌ சிவனே. 
யென்று முடித்தது. மண்டலப்‌ ப்ராஹ்மனோபஙிஷத்து என்கன 
ஊனச்‌...... சிகரம்‌ ரா, எவர்‌... ரபர்‌... பகல்கள்‌... 
என்று விளக்யெதையுங்‌ காண்க. அவ்வுபநிஷத்துக்களை யநுசரித்தே 
“ஏத்தவத்தோர்க்கு மிலக்காய்நின்‌ற எம்பெருமான்‌? மல்லை ஞானத்து 
வாழு முயீர்க்கெலொம்‌, எல்லையான பிரானார்‌' என்றது தேவாரமும்‌, அச்‌ 
திவபதத்தை நோக்கி உயிர்‌ செய்யும்‌ பீரயாணமே அதன்‌ உலகவாழ்க்கை; 
உயிர்‌ அந்த லக்ஷியத்தைப்‌ போய்ச்‌ சேருவதற்கு வேண்டப்படுஞ்‌ சாத 
னங்களை இங்கு வைத்தே செய்துகொள்ளவேண்டும்‌. ௮து செய்யாக்கால்‌ 
அவ்வுயிர்‌ இகைப்பூடு மிதித்ததுபோல்‌ இலக்குத்‌ தப்பிச்‌ சுழன்று 
சொண்டுதானிருக்கும்‌. அவ்வெல்லையையடைந்த மேதக்கோரெல்லாம்‌ 
“தள்ளத்தலைவர்‌ துயர்கருதித்‌ தங்கருணைவெள்ளத்‌ தலைவர்மிக.” அந்த 
லக்ஷியமும்‌ சாதனமும்‌ இதுதான்‌ இதுதான்‌ என்று ஓவ்வொரு மதத்துக்கு 
முரிய பிரமாண நூல்கள்‌ என்னென்னவோ சொல்லும்‌. அவையெல்லாம்‌ 
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மெய்யாகா; வைதிக சைவசாத்திரங்களுக்கெல்லாம்‌ தலையாயது விதான 
போதம. மெய்கண்டநூல்‌ அஃதொன்றே. மெய்யான இணைய தையும்‌ 
சாதனத்தையும்‌ அதிற்றான்‌ வீளங்கப்‌ பார்க்கலாம்‌. அத, அரனடுகதுக்‌ 
கொண்ட அவற்றைப்‌ பீரமாணம்‌, இலக்கணம்‌, புத என 
வரைசெய்துகொண்டே ( நிர்ணயித்துச்‌ ) செல்கின்றது. அவ்வரை 
வொன்றே அதன்‌ பிராபல்யத்துக்குச்‌ சிறந்த சான்றாகும்‌. பிரமாணமா 


்‌ ன்ப 
வது பதி, பசு, பாசங்கள்‌ உளவென அளவையா ற கூறல. இலக்கண 


பல ல்‌ 
மாவது அவற்றின்‌ இயல்பிதவெனக்‌ செத்தல்‌, சாதனமாவது பசுவா விய 
உயீர்‌ தனக்குரிய லக்ஷியத்தையடை தற்கு வேண்டுஞ்‌ செய்தி இதுவெனக்‌ 


காட்டல்‌, பயனாவது லக்ஷியமிதுவெனப்‌ பகரல்‌, 


அரந்நால்‌ பன்னிரண்டு சூத்திரங்களானாயது. அவற்றுள்‌ இறுதி 
மூன்று சூத்திரங்கள்‌ பயனைப்‌ பற்றியன. ஈண் டாராய்ச்சிக்கெடுத்‌ துக்‌ 


கொள்ளப்படுவன அவையே. 


ஞானம்‌ நால்வகை; அவை கேட்டல்‌, சிந்தித்தல்‌, தெளிதல்‌, நிட்டை 

கூடல்‌ என்பன. ஓருயிர்‌ பலபிறப்புக்களிற்‌ பல தவங்களைச்‌ செய்யும்‌. 
அதன்‌ பயனாய்‌ அதற்கு ஒருவகைப்‌ பக்குவம்‌ வரும்‌. அப்பக்குவமாவது 
யாது? அவ்வுயிர்க்கு லக்ஷியத்‌தன்மேற்‌ பற்றுச்செல்லுதலே. அப்போது 
சதாசாரியன்‌ எதிர்ப்பட்டு அவ்வுயிர்க்கு அந்த லக்ஷியத்தை யடையும்‌ 
மார்க்கத்தை யுபதேசிப்பன்‌. மார்க்கமாவது சாதனம்‌, அச்சா தனம்‌ இது 
வென்று அவ்வுயிர்‌ தன்னறிவீல்‌ வாங்கிக்கொள்ளும்‌. அங்ஙனம்‌ வாங்கிக்‌ 
கொள்ள அவ்வறிவு வல்லதாதலே அவ்வுயிர்‌ பக்குவத்தையடைகிற 
தென்பதற்கும்‌ பொருளாகும்‌. அவ்வறிவைச்‌ சாதன அறிவென்று சாத்‌ 
திரங்‌ கூறும்‌. சாதன அறிவு - சவஞானங்‌ கண்ணாகக்‌ கொண்டறிவது. 
அப்பக்குவத்தைப்‌ பெற்றவுயிர்க்கு ஆசான்‌ வெளிப்பட்டு, “புதல்வ! நீ 
யார்‌? உன்னை இன்னாவென்று நீ இன்னும்‌ அறியாமலிருக்கன்றாய்‌, ஐம்‌ 
புலன்களும்‌ இன்றுவரை உன்னை வசப்படுத்தியுள்ளன. அதனால்‌ நீ மயங்‌ 
இனை. உண்மையில்‌ நீ அவ்விந்திரியங்களுக்கு வேறாவாய்‌. அதனை நீ இன்றே 
உணர்‌. உன்னைப்‌ பீடித்திருந்தமலம்‌ உன்னைவிட்டகலும்‌. நீ உனக்குரிய 
சிவபதத்தை யடைவாய்‌. அங்கு உனக்குக்‌ இடைப்பது கித்தியசுகம்‌” என்று 
உபதேரிப்பன்‌, அவ்வுபதேசத்தை அவ்வுயிர்‌ ஆர்வமுடன்‌ செவிமடுக்கும்‌, 
கட்டன்‌ சோனம்‌. அந்த அளவில்‌ அவ்வுயிர்க்குத்‌ தன்னியல்பு நிரு 
கத்தத்‌ தோன்றும்‌. அந்த நிருவிகற்பக்‌ காட்சிதான்‌ ஆன்மரூப 
எனி mv அயிர்‌. அது ஐம்புலவேடரிடை 
அ வுபதேசததைக்‌ கேட்டவுடன்‌ அவ்வுயிர்‌ 
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தன்பரிதாப நிலையைப்பற்றிச்‌ சந்திக்கும்‌. அதுவே சிந்தித்தல்‌ ஞானம்‌, இந்‌ 
இக்கும்போது சந்தேகங்கள்‌ தோன்றுவது சகசம்‌. சந்தேகம்‌ இரட்டுறக்‌ 
காண்டல்‌. அச்சந்தேகக்காட்டிதான்‌ ஆன்மதரிசன மெனப்படுவது. சிவ 
ரூபம்‌ நிகழும்போது அவ்வான்ம தரிசனம்‌ நிகழும்‌. பிறகு அச்சிந்தனை 
நீண்டு செல்லும்‌. அப்போது அச்சந்தேகங்கள்‌ நிவீர்த்தியா தல்‌ நிச்சயம்‌. 
ஐம்புலன்களும்‌ தனக்குப்‌ பகைகளே யென்றவுண்மை அவ்வுயிர்க்குப்‌ புலப்ப 
டும்‌. அப்போது அது அப்புலன்களைவிட்டு விலகும்‌, ஐம்புலன்களோடு 
அவ்வுயிர்‌ சம்பந்‌ இத்துக்‌ டெர்தவரை அதற்கு ஏகதேச ஞானமே யிருக்‌ 
தது. புலன்களைவிட்டு விலகியதும்‌ அது தன்வியாபக அறிவைக்‌ காண்‌ 
இறது. சிவப்தத்தை அவ்வறிவா லுங்‌ காணமுடியாது, சிவஞானங்‌ கண்ணா 
கக்கொண்டே காணவேண்டும்‌ என்று அவ்வுயிர்‌ தீர்மானிக்கும்‌. அதீ 
இர்மானமே தெளிதல்‌ ஞானம்‌, அத்தெளிதல்‌ ஞானத்திற்‌ சவிகற்பக்‌ 
காட்சிதோன்றும்‌. சவிகற்பக்காட்சி - தெனியக்காண்டல்‌. அச்சவிகற்பக்‌ 
காட்சிதான்‌ அன்மசுத்தி யெனப்படுவது. அது சிவதரிசனம்‌ நிகழும்போது 
நிகழும்‌, அயரா அன்பின்‌ அரன்கழல்‌ செல்லுதல்தான்‌ நிட்டைகூடல்‌ 
ஞானம்‌. இவ்வான்மரூப ஆன்மதரிசன ஆன்மசுத்திகளை அம்மெய்‌ 
கண்டநூல்‌ முறையே 7, 8, 9-ம்‌ சூத்திரங்களில்‌ விளக்‌இயுள்ளது. ஆன்ம 
ரூபத்திற்‌ சாதிக்கும்‌ பொருளஇயல்பு விளங்கும்‌, ஆன்ம தரிசனத்திற்‌ 
சாதித்துப்‌ பெறப்படும்‌ பொருளதியல்பு வீளங்கும்‌. ஆன்ம சுத்தியிற்‌ 
சாதிக்கு முபாயம்‌ விளங்கும்‌. 


7-ம்‌ சூத்திரம்‌ கேட்டல்‌ ஞானம்‌. 8-ம்‌ சூத்திரம்‌ சிந்தித்தல்‌ ஞானம்‌. 
9-ம்‌ சூத்திரம்‌ தெளிதல்‌ ஞானம்‌, 11-ம்‌ சூத்திரம்‌ நிட்டைகூடல்‌ ஞானம்‌. 
9-ம்சூத்திரத்துக்‌ கடை யதிகரணத்தோடு மிகுந்த தொடர்புடையது 
10-ம்‌ சூத்திரம்‌, ஆகையால்‌ அதுவும்‌ தெளிதல்ஞானத்தில்‌ அடங்குமென்க. 
சிவயோசமும்‌ அதுவே. 


பத்தாஞ்‌ ரூத்திரம்‌ 


அவனே தானே யாய வர்ரெறி 
யேக னா யிறைபணி நிற்க 
மலமாயை தன்னொடு வல்வினை யின்றே. 


பதவுரை:- அவனே-அம்தச்சிவன்‌; தானே ஆகய-உயிரே 
யா ( ஒற்றுமைப்பட்டு உயிரின்‌ வழியில்‌ ) கின்ற; அம்நெறி - 
அப்பெத்த 'நிலைபோல (இச்சாதன நிலையிலும்‌); ஏகன்‌ ஆ௫ - 
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(உயிர்‌ அச்‌சிவனோடு) ஒற்றுமைப்பட்டதால; இறைபணி - அச்‌ 
இவபணியில்‌; நிற்க - வழுவாமல்‌ நிற்குமானால்‌; மலம்‌ மாயை 
தன்னொடு - ஆணவம்‌ மாயை யென்னுமிரண்டுடனே; வல்வினை - 
வலிய கன்ம மலமும்‌; இன்றே - இல்லையாயொழியும்‌. 


அஞ்செழுத்தை ஒதுமுறையில்‌ ஓதவேண்டும்‌; அங்ஙனம்‌ 
உச்சரிக்கும்‌ உயிர்க்குத்‌ தன்சுதந்தரம்‌ நீங்கும்‌; அதனால்‌, 
அவ்வுயிர்‌ சிவனுக்கு அடிமையாகும்‌ என்றது 9-ஆம்‌ சூத்திரம்‌. 
ஆனால்‌ ஒதுதலளவிற்போ தமா ? ஒதுமுயிர்‌ ஓதும்போது பிறிதே 
தேனுஞ்‌ செய்ய வேண்டுவதுண்டா ? என்பது அடுத்தவினா. 
பஞ்சாக்கரத்தை யுச்சரிக்குழறையில்‌ உச்சரிக்குமயிர்‌ அங்கனம்‌ 
உச்சரிக்குங்கால்‌ கிற்குழுறையிலும்‌ கிற்தவேண்டும்‌. ஓதுதலும்‌ 
கிற்றலும்‌ ஒருமித்து நிகழவேண்டுவது அவசியம்‌. “நிற்குமுறை 
ஒதுமுறை விளங்கத்‌ 2, 
நிற்குமுறை அகாவகியமென்று. சொல்வாருளராயின்‌ என்‌ 


தான்றி? என்றது காஞ்சிப்‌ புராணம்‌. 


போன்ற சாமானியரும்‌ சரமானியராகவே யிருந்துகொண்டு பஞ்‌ 
சாக்கரசெபத்தால்‌ தலையாய பயனைப்‌ பெறலாமென்று தீர்மா 
னித்தற்‌ கடனும்‌. அத கூடாது. நிற்குமுறையும்‌ ஓதுமுறை 
போல்‌ மிகவும்‌ அவசியம்‌. அம்முறையை விரிப்பது இச்சூத்திரம்‌. 


லக்ஷியம்‌ இரண்டு வகைப்படும்‌; ஒன்று பாசவீடு, மற்‌ 
ரென்று சிவப்பேறு. கிற்குமுறை பாசவீட்டை யளித்தற்‌ 
குதவுவது. அர்கிற்கு முறையும்‌ இரண்டு விதமாம்‌. ஒன்று 
ஏகனா நிற்றல்‌, இன்னொன்று இறைபணி நிற்றல்‌; ஏகனாகி 
நிற்றலால்‌ மலம்‌ நீங்கும்‌; இறைணி நிற்றலால்‌ மாயையுங்‌ 


கன்மமும்‌ நீங்கும்‌. 
ஏக நிற்றல்‌. 


ஏகனாக்‌ நிற்றலென்பதற்கு ஒற்றுமைப்பட்டு நிற்றலென்பது 
அருத்தம்‌. ஒ.ற்றுமைப்படுவதற்கு இரண்டு பொருள்கள்‌ இருத்‌ 
தல்‌ வேண்டும்‌. ஒருபொருளேயிருக்து ஒற்றுமைப்பட்டதென்று 
சொன்னால்‌ அச்சொல்லுக்கு அருத்தங்கடையாது. மேலும்‌ ஒற்‌ 
அமைப்படும்‌ பொருள்கள்‌ அவ்வொற்றுமைப்பாட்டிற்கு ஏற்ற 
இயைபுடையனவாயு மிருத்தல்‌ வேண்டும்‌. இயைபுகளோ பல 
விதம்‌. அதனால்‌ ஒற்றுமைப்படதலும்‌ பலவாகும்‌. இங்கு 
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ஒற்றுமைப்படும்‌ பொருள்கள்‌ சிவனும்‌ உயிருமாம்‌. அவற்றின்‌ 
இயைபு அத்துவிதக்‌ கலப்பு. இயைபு--சம்பந்தம்‌. அத்துவித 
விஷயம்‌ 11-ம்‌ சூத்திரத்தில்‌ வரும்‌. 


உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனாட நிற்றற்கு எடுத்துக்‌ காட்டப்‌ 
படும்‌ உவமை அவனே தானேயாயெ அப்பெத்தநிலை. கெரி - 
உவமவுருபு. போலவென்பது அதன்பொருள்‌. பெத்த நிலையில்‌ 
உயிருஞ்‌ சிவனும்‌ எப்படியிருக்கன்றனர்‌ ? உயிர்‌ அறினெறது. 
ஆனால்‌ அத தனித்தறிவதில்லை. சிவனும்‌ அவ்வுயிரோடு உட 
னிருந்தறிகறான்‌. அது சிவன்‌ அவ்வுமிருக்குச்‌ செய்யுங்‌ காணு 
முபகாரம்‌. அவ்வுபகாரம்‌ அவ்வுயிரின்‌ பொருட்டே செய்யப்படு 
வது. அப்படியிருந்தும்‌ அவ்வுயிர்‌ அதனை உணர்வதில்லை: சிவன்‌ 
உடனிருக்‌ தறிக்தாலன்‌ ரிக்‌ தான்‌ அறியமாட்டாதென்னும்‌ தன்‌ 
எளிமையை அவ்வுயிர்‌ உணராமல்‌ தான்‌ அறியுங்காலமெல்லாம்‌ 
தனித்தனி யறிவதாகவே யுணர்னெறது. அது உயிரறிவின்‌ 
முனைப்பு. அதில்‌ உயிரை முன்கிறுத்திச்‌ சிவன்‌ அதன்‌ வழியே 
பின்றிற்றொன்‌. அது சிவன்‌ உயிரோடு ஏகனாடி நிற்றலாம்‌, 
“அவனே தான்‌'' என்ற சூத்திரப்‌ பகுதிக்குப்‌ பொருள்‌ 
அது, பெத்தகிலையில்‌ அவ்விருவரும்‌ ஏகனாடி நிற்றல்‌ இப்படித்‌ 
தான்‌. பெத்தம்‌ சவோபகாரத்தை உயிர்‌ மறந்தறிலை. ஆகையால்‌ 
ஏகனாகிநிற்ற லளவிலேயே அவ்வுவமை கொள்ளற்பாலது. இப்‌ 
போது வேண்டப்படும்‌ ஏகனா௫ நிற்றலாநிய ஒற்றுமைப்பாடும்‌ 
அம்மாதிரியானதே. ஆனால்‌ வேறுபாடு பெரிது. இங்குத்‌ “தானே 
அவன்‌?” என்று மாற்றிக்கொள்ளவேண்டும்‌. உயிர்‌ சிவனோடு 
ஏகனாடி நிற்றலென்பது அதன்‌ கருத்து, “யரன றிவதென்பது 
தனித்தில்லை. என்பொருட்டுச்‌ சிவனே அறிம்துவருகிறன்‌. 
ஆகவே என்‌ பொறுப்பெல்லாம்‌ அவனுடையதே. அவன்‌ செல்லு 
மாறெல்லாம்‌ பின்‌ செல்லவே யானுரியேன்‌'' என்று உயிர்‌ 
முனைப்படங்கிக்‌ நடக்கவேண்டும்‌, அவ்விதம்‌ க நிற்றலே 
நிற்குமுறையாகும்‌. 


ஏகடுகி நிற்றற்குப்‌ பயன்‌. . 


இந்திரியங்கள்‌ மயக்கஞ்‌ செய்வன. உயிர்‌ அவற்றின்‌ வசப்‌ 
பட்டு ஏகதேசத்தை யடைர்தது. சற்குரவன்‌' அவ்வுண்மையை 
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உ௰ருக்‌ குணர்த்துவன்‌. அதனால்‌ அவ்வுயிர்‌ அவ்விந்திரியங்களி 
னுணர்வைத்‌ தனக்கு வேருகக்‌ கருதும்‌. கருதவே அவ்வுயிர்க்கு 
உரிய வியாபக ஞானம்‌ பிரகாசிக்கும்‌. அவ்வியாபக ஞானத்துக்கு 
அந்த ஏகதேச ஞானத்தால்வரும்‌ பயனொன்றுமில்லை. ஆகலின்‌ 
அவ்வுயிர்‌ அவ்விந்திரியங்களைவிட்டு விலகும்‌. அது அவ்வுயிர்‌ 
இந்திரியங்களின்‌ இயல்பையறிந்து விலயெதாகும்‌. அப்படி 
விலயெ உயிருக்குச்‌ சிவனே தாரகமாய்க்‌ இடைப்பன்‌. ஆசா 
னறுக்கரசத்தைப்‌ பெறாதவுயிர்‌ இக்திரியங்களி னியல்பை யறிய 
மாட்டாது. அதுவும்‌ இக்திரியங்களைவிட்டு விலகுதலுண்டு. 
அப்போது அது கேவலத்திற்போய்க்‌ டெக்கும்‌. அங்கு அதற்குத்‌ 
தாரகமாவது ஆணவமே. அம்மலம்‌ சிவதாரகத்தைப்பெற்றுக்‌ 
கொண்ட வுயிருக்இல்லை. ஆகவே அவ்வுயிருக்கு ஆணவத்‌ 
தொடக்கு அறுந்ததென்பது சித்தித்தது. ஆனால்‌ அவ்வுயிர்‌ ஆண 
வத்தோடு பல்காற்பழகி மீரு்ததன்றோ? இடையிற்றானே சிவன்‌ 
அவ்வுமிருக்குத்‌ தாரகமானான்‌ என அப்பழக்கத்தால்‌ அப்போது 
அவ்வுயிர்‌ அம்மலத்தைகோக்கி நிற்கும்‌. அப்படி நிற்றற்கு மல 
வாசனை என்று பெயர்‌. மலம்‌ நீங்கப்பெற்ற உயிர்‌ அவ்வாசனையும்‌ 
நீங்கப்பெறவேண்டும்‌. அப்பேறுதான்‌ ஏகனாூ கிற்றற்குப்‌ பயன்‌. 


உயிர்‌ காண்பது. அது காண்டற்றொழில்‌ காட்சி. ௮க்‌ 
காட்சிக்‌ கெதிர்ப்படும்‌ பொருள்‌ காட்சிப்‌ பொருள்‌. காணு 
மூயிர்க்கு ஞாதுருவென்‌ அம்‌, காட்சிக்கு ஞானமென்றும்‌, காட்சிப்‌ 
பொருளுக்கு ஜேயமென்றும்பெயர்‌. இந்த ஞாதுரு ஞான ஜேயப்‌ 
பாகுபாடுகளின்‌ சேர்க்கை திரிபுடி யெனப்படும்‌. பெத்தத்தில்‌ 
உயிரறிவுக்கு முனைப்புண்டு. அவ்வறிவுக்குச்‌ சிவன்‌ வெளிப்‌ 
படான்‌. அது தெரிக்த விஷயம்‌. ஆசானருள்‌ பெற்ற உயிர்க்குச்‌ 
இவன்‌ தாரகமானான்‌. அது சிவன்‌ வெளிப்பட்டகிலை. அப்போது 
அவ்வுயிர்‌ அவனை கன்கு காணலாம்‌. ஆனலைங்கும்‌ தடையொன்‌ 
அண்டு. அதுதான்‌ அத்திரிபுடி ஞானம்‌. கண்ணொளி காண்‌ றது; 
௮.து தூலவொளி. விளக்கொளி காட்டுகிறது; அது சூக்கும ஒளி. 
இரண்டும்‌ அத்துவிதமாய்க்‌ கலந்தேயிருக்கன்றன. அவற்றைப்‌ 
மிரித்தறியமுடியா து. கண்ணொளி நினைவோடு பார்த்தாற்‌ காணும்‌ 
தன்மையே முற்பட்டுத்தோன் அம்‌. விளக்கொளியிருந்தும்‌ புல 
காது. வீளக்கொளிகினைவோ? பார்த்தாற்‌ காட்டுச்‌ தன்மையே 
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முற்பட்டுத்‌ தோன்றும்‌. கண்ணொளியிருர்‌ தும்‌ புலனாகாது. இனிக்‌ 
கண்ணெொளியிது, விளக்கொளியிது எனக்‌ கண்‌ பகுத்துக்‌ 
காண்பதாக வைத்துக்கொள்க. அப்போதும்‌ யான்‌ காண்கிறே 
னென்ற முனைப்போடு கண்ணொளியே முற்பட்டு நிற்கும்‌. அப்‌ 
படியே உயிர்‌ தூலவறிவை யுடையது, சிவன்‌ சூக்கும வறிவுடைய 
வன்‌. இருவரும்‌ அத்துவிதக்‌ கலப்புடையவர்‌. உயிர்‌ தன்கினை 
வோடு பார்த்தால்‌ தன்னறிவே முனைக்கும்‌. சிவன்‌ வெளிப்பட்‌ 
டிருக்தும்‌ விளங்கான்‌. சிவ நினைவோடு பார்த்தால்‌ சிவனே 
விளங்குவான்‌. உயிர்‌ தோன்றாது. இனி உயிர்‌ யான்‌, சிவன்‌ இவன்‌ 
எனப்பகுத்துக்‌ காணுமுயிர்க்கும்‌ யான்காண்கின்றேன்‌ என்ற 
தற்போதமே முற்பட்டுத்‌ தோன்றும்‌. சிவன்‌ வெளிப்பட்டிருக்தும்‌ 
ஞாதுரு ஞான ஜேயமெனப்‌ பகுத்துக்‌ காண்பதா லுண்டாகும்‌ 
அந்தத்‌ தற்போதத்துக்குத்‌ தெளிவாய்க்‌ காணப்படான்‌. அவ்வழி 
யும்‌ ஐயக்காட்‌சிக்கே அவன்‌ புலனாவானன்றித்‌ தெளிவுக்‌ காட்சிக்‌ 
குப்‌ புலனகான்‌. யான்‌ என்றொரு முதலில்லை; சிவனே யெல்லா 
முதன்மையு முடையவன்‌ என்ற வுணர்வோடு உயிர்‌ காண 
வேண்டும்‌. திரிபுடியிறம்த நிலை யதுவே. அப்போது சிவன்‌ அவ்‌ 
வுயிரைத்‌ தன்‌ திரிபுடி வியாபகத்துக்கு ளடக்கெத்‌ தானே முழு 
வதுமாய்க்‌ காணப்படுவன்‌. அங்ஙனம்‌ திரிபுடி ஞானமிறம்து உயிர்‌ 
சிவனோடு ஏகனாட நின்றால்‌ அந்த ஞானத்துக்கு ஏதுவாகிய ௮ம்‌ 
மலவாசனை நீங்கும்‌. அவ்வுயிருக்குச்‌ சிவானந்த விளைவு நிச்சயம்‌. 
ஏகனாடி நிற்றலால்‌ இல்லையா யொழியுமென்று சொல்லப்பட்ட 
மலமாவது அவ்வாணவமல வாசனையே. 


ஞாதுரு என்பது யானென்னும்‌ அகங்காரம்‌. ஞான ஜேய 
மென்பன எனதென்னு மமகாரம்‌. 


இறைபணிநிற்றல்‌ 


இறைபணியாவது வெபணி. உயிர்‌ சிவபணியினும்‌ நிற்க 
வேண்டும்‌. அதிற்‌ சலிப்பென்பது கூடாது. இது அடுத்த விதி. 
பணி, தொண்டு, அடிமைத்திறம்‌ என்பன ஒருபொருட்‌ சொற்‌ 
கள்‌. உயிரானது பாசமுமன்று, சிவனுமன்று. அவ்விரண்டற்‌ 
கும்‌ வேறாகும்‌ ௮து. ௮து தன்னைப்‌ பாசத்துக்கு வெறெனக்‌ கண்‌ 
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டால்‌ அப்பாசத்தை விட்டு விலகும்‌. அவ்வுயிர்‌ தன்னைச்‌ சிவனுக்‌ 
கும்‌ வேறெனக்‌ காணும்‌. ஆனால்‌ அப்படிக்கண்ட அது அவனை 
விட்டு விலகாது. ஏன்‌? அவன்‌ வியாபகன்‌. உயிர்‌ வியாப்பியம்‌. 
மலம்‌ வியாத்தி. உயிர்‌ பாசத்தை விடும்போது அவற்றின்‌ சம்‌ 
பந்தம்‌ குறுக்கிடுவதில்லை. ஆனால்‌ வியரபகத்தை விட்டு வியாப்‌ 
பியம்‌ தாண்டாது. ஆகையால்‌ உயிர்‌ சிவனைத்‌ தனக்கு வேறெனக்‌ 
காண்டலும்‌ அகத வியாபக வியரப்பிய சம்பந்தத்தால்‌ அது 
அவனை விட்டு விலகமாட்டாது. அது அவனோடு ஒற்றித்துகிற்கவே 
யுரியது. ஒற்றித்து கிற்றல்‌ - ஏகனாட கிற்றல்‌. அதவும்‌ இறைபணி 
நிற்றலும்‌ வெவ்வேறு காலங்களில்‌ நிகழ்வன அல்ல; சாதனஞ்‌ 
செய்யும்‌ உயீர்மாட்டு அவ்விரண்டும்‌ ஏககாலத்திலேயே நிகழும்‌. 
அங்ஙனம்‌ ஒற்றித்து கிற்கின்ற வியாப்பியவுயிர்‌ முனைப்பற்று 
வியாபக இவனுணர்வி லடங்கி அதன்‌ வழியில்‌ நிற்றல்‌ வேண்டும்‌. 
அப்படி கிம்றலே இறைபணி நிற்றலாம்‌. 


“இவனே! அடியேன்‌ பல நலந்தீங்குகளைச்‌ செய்கிறேன்‌. 
அவையெல்லாம்‌ புகுந்து பார்க்கில்‌ என்செயல்களாகா. ஏன்‌? 
அடியேன்‌ சுதந்திர மில்லாதேன்‌. நீயே என்‌ அயிர்க்‌ குயிராயிரும்து 
அவற்றைச்‌ செய்து வருகிறாய்‌. ஆகையால்‌ அவையனைத்தும்‌ நீ 
செய்யுஞ்‌ செயல்களேயாம்‌. பிறர்‌ அடியேனுக்குப்‌ பல இன்ப 
துன்பங்களைச்‌ செய்கின்றனர்‌. அவருக்காவது சுதந்தரமுண்டா? 
இல்லை. அவரை யியக்குபவனும்‌ நீயே. ஆகையால்‌ பிறர்‌ எனக்‌ 
குச்‌ செய்யும்‌ இத மகதங்களும்‌ நீ செய்வனவே” என்று உயிர்‌ 
உணர்ந்து தற்போதங்கெட்டு எச்செயலிலுஞ்‌ சிவனையே கண்டு 
கொண்டிருக்கும்‌. உயிர்‌ சிவனருள்‌ வழிநிற்றல்‌ அல்லது சிவபணி 
நிற்றல்‌ “என்பது அதுவே. விளக்கு பொருள்களைக்‌ காட்டுறது. 
அப்படியிருக்தும்‌ அவ்விளக்கையே பார்த்துக்கொண்டிருப்பவ 
னுக்கு அப்பொருள்கள்‌ தெரியா. அப்படியே சவபணி நிற்கு 
முமிர்‌ சிவனையே பார்த்துக்கொண்டிருக்கும்‌. அதற்குப்‌ பிரபஞ்சம்‌ 
புலப்படாது. 

இறைபணி நீற்றற்குப்‌ பயன்‌ 

உயிர்‌ மலவாசனையை விட்டு விலகுதற்குச்‌ சிவனோடு ஏக 
னா சிற்கவேண்டுமென்று சொல்லப்பட்டது. அதிலொரு ௪ம்‌ 
தேக முண்டாடிறது. உயிர்‌ தேகத்தைவிட்டே முத்தியடைதல்‌ 
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வேண்டும்‌. சாதனத்தில்‌ நிற்கும்‌ உயிருக்குத்‌ சேகமுண்டு. தேக 
மிருக்தால்‌ அவ்வுயிருக்குப்‌ பிராரத்தவினை யநுபவந்‌ திண்ணம்‌. 
அப்பொருட்டு அவ்வுயிர்‌ புது வினைகளைச்‌ செய்வதும்‌ நிச்சயம்‌, 
புதுவினையாவது ஆகாமியம்‌. ஆகாமியமெனினும்‌ முயற்கியெனி 
னும்‌ ஒக்கும்‌. பிராரத்தம்‌ ஆகரமியத்தை உடன்கொண்டே நிகழ்‌ 
வது. அறுபவத்தின்‌ பொருட்டு உடம்பு முகம்துகொண்ட பிரா 
ரத்தமும்‌ அது உடன்கொண்டுவரும்‌ ஆகாமியமும்‌ அவ்வுடம்‌ 
புள்ள வரையும்‌ இருக்கும்‌. அவ்விரண்டும்‌ ௮வ்வுயிரைத்‌ தொடக்‌ 
இற்‌ குட்படுத்துவனவே. அங்கன மாக அவ்வுயிர்‌ சிவனோடு ஏக 
ஓ நிற்றற்கண்‌ அவை தடை செய்யாமலிரா. ஆகலின்‌ அவ்‌ 
வுயிர்‌ இவனோடு ஏகனாகி நிற்க முடியாது. முடிவதற்கு அத்தடை 
நீக்கம்‌ அவசியம்‌. அற்நீக்கம்‌ ஆமாறு யாங்ஙனம்‌? சந்தேகம்‌ 
அதுவே. சரீரமிருக்கும்வரை அதற்கு மூலமாகிய மாயாபீடை 
யுண்டு. ௮ தபற்றிவருங்‌ கன்மபீடையும்‌ தப்பாது. உயிர்‌ சிவனோடு 
ஏகனாட நிற்க வொட்டாமல்‌ அப்பீடைகள்‌ தடைசெய்யுமென்‌ 
பதும்‌ வாஸ்தவமே. அவை நீங்குவதற்கு உபாயக்தான்‌ இறை 
பணி நிற்றலென்பது. 


இர்திரியங்கள்‌ நானல்ல. அவை சிவனுக்கு உடைமை. 
அவை தொழிற்படுவதும்‌ என்னாலன்று; சிவனாலாம்‌. தனு கரண 
புவன போகங்களும்‌ யானாகா. அவையுஞ்‌ சிவனலேயே தொழிற்‌ 
படுகின்றன; என்னாலல்ல. சான்‌ அவற்றைக்‌ கூடிநின்று வினை 
களைச்‌ செய்கிறேன்‌; அவற்றின்‌ பயன்களை நுகர்கிறேன்‌. ஆயி 
னும்‌ என்னறிவுச்‌ செயல்கள்‌ எப்படிப்பட்டன? சிவன்‌ விளக்கி 
னால்‌ அவை விளங்கும்‌. அவன்‌ விளக்காவிட்டால்‌ அவை விளங்கா, 
ஆகையால்‌ நானும்‌ அவனுக்கு உடைமையே. எனக்கு அவனை 
விட்ட சுதந்தரமில்லை என்று உயிர்‌ தன்னியல்பையும்‌, பாச 
வியல்பையும்‌ உணரவேண்டும்‌. அவ்வுணர்ச்சி அதிகரிக்க அதி 
கரிக்க அவ்வுயிர்க்குச்‌ சிவபணியிற்‌ குதூகல முண்டாகும்‌. 


உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனாடி நிற்பதால்‌ அதற்கு முனைப்பறு 
இன்றது. அப்போது அது செய்யும்‌ வினைகள்‌ யாருடையன? 
அவற்றை அவ்வுயிர்‌ செய்க்‌ றதென்று சொல்லலாமா? கூடாது, 
ஏன்‌? அதனிடம்‌ முனைப்பில்லை. சிவ வியாபகத்தில்‌ அவ்வுயிர்‌ 
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தன்‌ முதன்மையை நிழந்து அடங்கிக்‌ இடக்கிறது. அதனால்‌ அது 
செய்யுஞ்‌ செயல்களத்தனையும்‌ அவன்‌ தான்‌ செய்வனவாகவே 
அங்நீகரித்துக்‌ கொள்வான்‌. உயிர்‌ செய்யும்‌ வினைகள்‌ தானே 
ஆகாமியம்‌, சிவன்‌ அவற்றைத்‌ தன்செயல்களாக ஏன்று கொள்‌ 
வானாயின்‌ அவன்‌ வழிகின்று வினைகளைப்புரியும்‌ உயிர்க்கு ஆகா 
மிய வினை யேறுமா? ஏறாது. ஆகவே உயிர்‌ இவனோடு ஏகனாடு 
நிற்பதால்‌ செருக்கறுக்து அதனால்‌ ஆகாமிய வினைத்தொடக்கும்‌ 
நீங்கெயதாகு மென்பது சித்தமாயிற்று. 


உடம்புள்ளளவும்‌ பிராரத்தாறுபவமுண்டு. அவ்வநுபவ 
மும்‌ ஆகாமியமின்‌ றி நிகழாது. ஆனால்‌ அவ்வுயிருக்கு ஆகா 
மியம்‌ ஏறாதென்று சொல்லப்பட்டது. ஆகவே அதற்குப்‌ பிரா 
சத்தாதுபமுமில்லயென்பது காண்க. 


புலன்களிற்‌ 935 விருப்பு வெறுப்புக்களிற்‌ பட்ட 
சாமானியவுமயீர்க்கே பிராரத்தவினை அநுபவமாய்‌ வரும்‌. சிவ 
பணியில்‌ கிற்குமூயிர்‌ புலன்களிற்‌ சிக்குவதில்லை; விருப்பு வெறுப்‌ 
புக்களிற்‌ படுவதில்லை, தற்போதங்‌ கெட்டது; அது பிராரத்‌ 
தத்தை நுகர்தற்குவாயில்‌ ஏது? எதுவுங்கடையா து. அதனாலும்‌ 
அவ்வுயிர்க்குப்‌ பிராரத்தாதுபவமில்லை யென்க. 


ஏகனாகி யிறைபணி நிற்றல்‌ சிவயோகத்தின்பாற்‌ படும்‌. 
அவ்வுயிர்க்கும்‌ உடம்புக்குமுள்ள தொந்தம்‌ புளியம்‌ பழத்‌ துக்கும்‌ 
அதன்‌ ஓட்டுக்குமுள்ள தொந்தம்‌ போன்றதுதான்‌. ஓட்டைத்‌ 
தாக்குமொன்று உள்ளிருக்கும்‌ பழத்தை யென்ன செய்யக்கூடும்‌? 
ஒன்றுஞ்‌ செய்யாது. அப்படியேயவ்வுமிர்‌ உடம்பிற்‌ குடியிருக் தும்‌ 
அதனைவிட்டுக்‌ கழன்று கிற்கிறது. மாயேயத்தை விட்டு விலகிய 
அவ்வுமிரை அம்மாயேயத்தின்‌ மூலமாகிய மாயை பந்திக்கப்‌ 
போவதில்லை. பந்தியாதாகவே அதனைப்‌ பற்றிக்கொண்டுவரும்‌ 
வினையும்‌ அவ்வுயிருக்கு அஅபவமாய்‌ வராதென்க, 


புளியம்பழமொத்து நிற்கும்‌ அவ்வுயிர்‌. சாக்ரரத்தே அத 
தத்தைப்‌ புரிம்துகொண் டிருக்கிறதென்று சொல்லப்படும்‌. 


= 
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உலகத்துச்‌ சாமானியர்‌ அதனை யறியமாட்டார்‌. அவ்வுயிருக்‌ 
தம்போன்று சாக்நிரத்திற்றா விரும்துகொண்டிருக்கிறது என்று 
அவர்‌ எண்ணி அதற்கு ஹிதத்ைதையோ அஹிதத்தையோ 
செய்வர்‌. அவ்வுயிரைக்‌ கவர்ந்து நிற்பவன்‌ சிவன்‌. அவன்‌ அவ்‌ 
விதமநிதங்களை அவர்‌ தனக்குச்‌ செய்தனவாகவே ஏன்று 
கொள்வன்‌. ஆகலின்‌ அவ்வுயிர்‌ அவ்விதமகிதங்களால்‌ மொத்‌ 
துண்பதில்லை. 5 


அப்பிறர்‌ செய்யும்‌ இதம௫ூதங்களுக்குப்‌ போக்கு எப்படி? 
௮ஃதொரு வினா. (உதவி வரைத்தன்‌ அதவி யுதவி, செயப்‌ 
பட்டார்‌ சால்பின்‌ வரைத்து! என்றது குறள்‌. அப்படியே 
அஇதங்களுமாம்‌. சாக்கிரத்தே யதீதத்தைப்புரியும்‌ உயிர்‌ சிறந்த 
சால்புடையது. அதற்குச்‌ செய்யப்படும்‌ ஒரு இதம்‌ செய்தவனுக்கு 
ஆகாமிய வினையாய்‌ நின்று நன்மை பயக்குமாயினும்‌, செய்யப்‌ 
பட்ட அவ்வுயிரின்‌ சால்புக்கேற்பத்‌ தன்னளவின்‌ மேம்பட்ட 
அதிக நன்மையைப்‌ பயக்கும்‌. அப்படியே அ௮௫தமும்‌ அதிக 


தீமையைப்‌ பயப்பதாகும்‌. 


சிவபணியில்‌ நிற்குமுயிர்‌ முன்னைப்‌ பல்கோடி பிறவிகளில்‌ 
நெருங்கிப்‌ பழகயிரும்தது. அப்பழக்கத்தால்‌ இக்கிலையிலும்‌ அப்‌ 
புலன்கள்‌ அவ்வுயிரைவந்து தாக்கப்‌ பார்க்கும்‌. அப்போது பிரா 
ரத்தமும்‌ வர முயலும்‌. ஆனால்‌ அது சத்திகெட்ட பிராரத்தம்‌. 
அவ்வுயிருக்கு விருப்பு வெறுப்பின்‌ மையே அ௮க்கேட்டிற்குக்‌ கார 
ணம்‌. அச்சத்தி கெட்ட பிராரத்தமே பிரார்த்தவாசனை யெனப்‌ 
படுவது. அது அடுத்தபிறவிக்கு வித்தாயெ ஆகாமியத்தைக்‌ 
கொண்டு வராது. ஆயினும்‌ அவ்வாசனை அந்த அளவிலாவது 
ஆபத்துத்தானே. ஆகலின்‌ அதுவும்‌ அறவேண்டும்‌. அது நிகழ்‌ 
வது திரிபுடிஞான நிலையிற்றான்‌. அவ்வுயிர்‌ தனக்கும்‌ அப்புலன்‌ 
களுக்குஞ்‌ சம்பக்தஞ்‌ சி.றிதுமில்லை யென்றும்‌, ௮வை செய்யுங்‌ 
குறும்புகளுஞ்‌ சிவன்செயலே யென்‌ முங்‌ கண்டு அத்திரிபுடிஞான 
' மிறந்து தன்‌ வெபணியில்‌ உறைப்புக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. வழு 
வாது நிற்கவென்று நால்‌ சொன்னது அப்பொருட்டேயென்க. 


அக்கினித்‌ தம்பனம்‌ வல்லார்‌ அக்ணெியிற்‌ குளிப்பினும்‌ 
அதன்‌ சூடு தாக்கப்பெறார்‌. குதிரைச்‌ சவாரி செய்வார்‌ குதிரை 
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வேகத்தி லகப்பட்டாலும்‌ அதனை யடக்கியாளும்‌ தம்‌ வன்மை 
யை விட்டு விடார்‌. அப்படியே சிவபணியில்‌ கின்று சிவ 
னடியை யிறுகப்பற்றிய உயிர்‌ தன்‌ வியாபகத்துளடங்கிய 
புலன்களின்‌ வழியிற்‌ சென்றாலும்‌ இரிபுடி. யிறக்தஞானமாகிய 
தன்‌ ஆண்மையை விட்டு விலகாது. ஒளிமுன்‌ இருளில்லை. 
அப்படியே சிவன்‌ முன்‌ பாசமில்லை. இறைபணி நின்ற வுயிர்‌ 
அவனைப்‌ பற்றி ஒளிமயமாயெது. பாசமாகிய அந்தகாரம்‌ 
அவ்வுயிரைக்‌ கவியுமாஅ யாங்கனம்‌ ? அவ்விலகாமைக்குக்‌ 
கரரணம்‌ இதுவே. 


பதினொராஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


ட 


காணுங்‌ கண்ணுக்குக்‌ காட்டு முளம்பொற்‌ 
காணவுள்‌ ளத்தைக்‌ கண்டு காட்டலின்‌ 


அயரா வன்பி னரன்கழல்‌ செலுமே, 


இச்சூத்திரத்து க்கு உரை கூறுமுன்‌ இதனைக்‌ கீழ்க்கண்ட 
படி. அம்‌ துவயஞ்‌ செய்து கொள்வது அவசியம்‌. “கண்டு காட்ட 
லின்‌?” என்பதைக்‌ “காட்டிக்‌ காண்டலின்‌'' என மாறவேண்டும்‌. 
“குண்டு? என்பதை முதலடியிலுள்ள “காட்டும்‌?” என்‌ பதனோடுஞ்‌ 
சேர்த்துக்‌ “காட்டிக்காணும்‌”' என வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
முதலடியிலுள்ள “காணும்‌” என்பதை உள்ளக்தை' என்பதற்கு 
மேன்னுஞ்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. “காண! என்பதைக்‌ 
“குண்ணுக்கு?! என்பதனை யடுத்தும்‌ வைத்துக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
அப்படி அந்றுவயஞ்‌ செய்து கொண்டால்‌ இச்சூத்திரம்‌ “காணுங்‌ 
கண்ணுக்குக்‌ காணக்‌ காட்டிக்‌ காணும்‌ உளம்போற்‌ காணும்‌ 
உள்ளத்தைக்‌ காணக்‌ காட்டிக்‌ காண்டலின்‌ அயரா அன்பின்‌ 
அரன்கழல்‌ செலுமே” என்றாகும்‌, 


இனி, உரை யிது:- காணும்‌-காட்டக்‌ காணும்‌ தன்மை 
யுள்ள; கண்ணுக்கு-கண்ணுக்கு; காண-அது பொருளைக்‌ காணும்‌ 
படி; காட்டி-அதனோடு கலந்து நின்று காட்டி; கானும்‌-தானும்‌ 
அப்பொருளைக்‌ காண்றெ; உளம்போல்‌-உயிர்போல்‌; காணும்‌- 
அறிவிக்க அறியும்‌ தன்மையுள்ள; உள்ளத்தை-உயிருக்கு,. 
காண-அது பொருளை யரியும்படி; காட்டி-கிவன்‌ அதனோடு 
கலந்து நின்று அறிவித்து; காண்டலின்‌-தானும்‌ அப்பொருளை 
அறிந்து வருவதால்‌; அயரா-அவ்வத்துவிதக்கலப்பை மறவாமல்‌ 
கடைப்பிடித்துச்‌ செய்கிற; அன்பின்‌-அன்பினால்‌; அரன்கழல்‌- 
சிவன்‌ திருவடியின்பத்தை; செலும்‌-போய்ச்சேரும்‌. 
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அத்துவிதம்‌ 

உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனாடு நிற்கவேண்டும்‌. அதற்குரிய 
இயைபு அத்துவித சம்பந்தம்‌. அதன்‌ விளக்கம்‌ இச்‌ சூத்திரத்‌ 
தில்‌ வருமென்று முன்‌ சூத்திரவாராய்ச்சியிற்‌ சொல்லப்பட்டது. 
“காணுங்‌ கண்ணுக்குக்‌ காட்டும்‌ உளம்போற்‌ காணவுள்ளத்தைக்‌ 
கண்டு காட்டலின்‌! என்ற சூத்திரப்பகுதியே அது. அதன்‌ 
விளக்கம்‌ இது. கண்ணொளி ஒருபொருனளைக்‌ காண்றெது. ஆனால்‌ 
அது வேறொன்றன்‌ சகாயமின்‌றிக்‌ காணுமா? மாட்டாது. 
அதனோடு உயிரறிவு கலக்க வேண்டும்‌. கண்ணொளியும்‌ ஆன்ம 
போதமுங்‌ கலந்தே ஒருபொருளைக்‌ காணும்‌. அப்படிக்‌ காணுங்‌ 
கால்‌ அப்பொருளைக்‌ கண்‌ கண்டதென்று சொல்வதா ? உயிர்‌ 
கண்டதென்று சொல்வதா? அவ்விரண்டனுள்‌ ஏதாவதொன்‌' 
றைத்‌ தனித்தெடுத்து இது கண்டதென்று பகுத்துச்‌ சொல்ல 
முடியாது. உமயீரறிவு கண்ணெளியில்‌ அப்படி விரவி நிற்றெது. 
அப்படியே இவன்‌ உயிரை யதிட்டிக்கிறான்‌. உயிரறிவு 
அறிகன்றது. ௮௮ தனித்து ஒரு பொருளை யறிய முடியாது, 
ிவனறிவும்‌ அவ்வுயிரறிவிற்‌ கலத்தல்‌ வேண்டும்‌. இரண்டும்‌ 
இயைக்து நின்றுதான்‌ அப்பொருளை விடயித்தல்‌ கூடும்‌. 
அப்படி உயிர்‌ ஒரு பொருளை விடயிக்கும்போது உயிரறிவு 
விடயித்தது என்று சொல்வதா? அதனோடு கலந்து நின்ற சிவ 
னஜிவு விடயித்தது என்று சொல்வதா? அப்படிப்‌ பகுத்துச்‌ 
சொல்ல முடியாது. இவன்‌ உயிருக்கு இரண்டு வசையில்‌ 
உபகரிக்கறான்‌. ஒன்று அவன்‌ உயிருக்குயிராயிருக்து அதன்‌ 
அறிவை விளக்குகிறானென்பது. அது அவன்‌ உயிருக்குச்‌ 
செய்யுங்‌ காட்டுமுபகாரம்‌. : இன்னொன்று உயிரறிவோடு சவ 
னறிவுஞ்‌ சென்று விடயத்தை யறியும்‌ பொருட்டு அவ்விடயத்‌ 
திற்போய்ப்‌ பற்றுறதென்பது. அது அவன்‌ உயிருக்குச்‌ 
செய்யுங்‌ காணுமுபகாரம்‌, “உயீரிற்‌ கலந்து கின்று அறிவு 
செயல்களை விளக்குதலே காட்டு முபகாரம்‌. அவ்வுயிரை யதிட்‌ 
ஒத்துக்‌ கொண்டு சென்று வீடயத்திற்‌ கலம்து நிற்றலே காணும்‌ 
உபகாரம்‌! என்றார்கள்‌ ஸ்ரீமத்‌ சிவஞான சுவாமிகள்‌. விளக்‌ 
கொளி கண்ணொளியோடு கலந்து அதற்குக்‌ காட்டாயிருக்து 
அ௮க்கண்ணொஸி பார்க்கும்‌ பொருளிலும்‌ போய்ப்படுறது. 
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தபவொளியிற்‌ டெவாத பொருள்‌ கண்ணெளிக்குப்‌ புலப்பட்ட 
தென்பது தெரிந்த விஷயம்‌. அப்படியே சிவனறிவு விடயியா த 
பொருளை. உயிரறிவும்‌ விடயியாதென்பது கண்டு கொள்க, 
சிவன்‌ செய்யுங்‌ காணுமுபகாரமே இங்கெடுத்துக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்டது. அதிற்‌ காணப்படும்‌ இரண்டறிவுகளின்‌ கலப்பே 
இங்கு விவகாரத்துக்கு வந்துள்ள அத்துவிதம்‌. 


உயிரின்‌ இச்சாஞானக்கிரியைகளின்‌ தொழிற்பாடு 


உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனாஇ நிற்பதால்‌ செருக்கறும்‌. ௮ல்‌ 
தறுந்தால்‌ அவ்வுயிருக்கு: ஆகாமியவினை யேறாது. அவ்வுயிர்‌ 
இறைபணி நிற்பதால்‌ புலன்வழிச்‌ செல்லாது. செல்லாமையால்‌ 
மாயைத்‌ தொடக்கு நீங்குகிறது. ஆணவமலம்‌ சோய்போல்வது, 
மாயாமலம்‌ அதற்கு மருந்து போல்வது. நேரய்‌ நீங்கினால்‌ மரும்‌ 
தும்‌ அநாவசியந்தானே. மாயை நீங்கவே பிராரத்த வினையும்‌ 
அதற்கு இல்லாமற்போடிறது. சஞ்சிதமானது ஆசான்‌ செய்யும்‌ 
திக்கையாலேயே சுட்டெரிக்கப்பட்டுவிடும்‌. நிற்க. இவ்விடத்து 
இன்னொரு சந்தேக. முண்டாடுறது. உயிருக்கு ஞானம்‌ இச்சை 
இரியை யென்னும்‌ மூன்று குணங்கள்‌ உள. இறைபணி நிற்‌ 
கும்‌ உயிருக்கு அவை வியாபரிக்குமா? வியாபரியாவா? வியா 
பரிக்குமாயின்‌ ஆண்டு விடயமுண்டா ? இல்லையே. விடயமின்‌ றி 
அவை வியாபரிக்கமாட்டா. வியாபரியாவாயின்‌ அவை கெட்டன 
வெனல்‌ வேண்டும்‌. கெட்டனவாயின்‌ அ௮வ்வுயிருஞ்‌ சூணியமாயிற்‌ 
றென்பதாம்‌ முடியும்‌, குணமழியிற்‌ குணியு மழியுமென்பது 
தர்க்கம்‌. உயிரும்‌ அழியுமெனின்‌ உயிர்‌ நித்தப்பொருளென்ற 
சைவ௫த்தாந்தக்‌ கொள்கைக்கு அம்முடிபு விரோதம்‌. ஆகலின்‌ 
அவ்வுயிர்க்குணங்களுக்குக்‌ கதியாது என்பதே அச்சந்தேகம்‌ 


சிவன்‌ செய்யுங்‌ காணுமுபகாரம்‌ உயிருக்குப்‌ பெத்தத்‌ 
இலுமுண்டு, முத்தியிலுமுண்டு. பெத்தத்தில்‌ உயிர்‌ பிரபஞ்சத்‌ 
தைக்காணும்‌. முத்தியில்‌ அது எவனைக்காணும்‌. இங்குப்‌ பேசப்‌ 
படுவது முத்தி, வென்‌ உயிருடன்‌ அத்துவிதமாய்‌ கின்று அதற்‌ 
குக்‌ காட்டிக்‌ காண்றோன்‌. அம்த வுபகாரத்தை அவன்‌ ஏன்‌ 
செய்யவேண்டும்‌? உயிர்மேல்‌ அவன்வைத்துள்ள பெருங்கருணையே 


189 சிவஞானபோதம்‌ 11-வது 


அதற்கும்‌ காரணம்‌. “இவன்‌ எனக்கு ஆண்டவன்‌, நான்‌ 
அவனுக்கு மீளாவடிமை, என்னால்‌ அவனுக்குச்‌ சிறிதும்‌ உப 
காரம்‌ இடையாது. யாது நீ பெற்றதொன்‌ றென்பால்‌' என்றது 
திருவாசகம்‌. அவனே எனக்கு எல்லா நலன்களையுஞ்‌ செய்கிற 
வன்‌. *அற்தமொன்‌ றில்லா ஆதந்தம்‌ பெற்றேன்‌” என்றது அச்‌ 
சுருதி. ஒன்றுக்கும்‌ பற்றாக என்னை அவன்‌ என்னோடுடனிருக்து 
எப்படி. யெல்லாம்‌ வழிப்படுத்துறொன்‌! இத்தனைக்குங்‌ காரணம்‌ 
யாது? எளியேனாயெ என்னை கோக்க அவனிடத்திலிருக்து பெருக்‌ 
கெடுத்தோடுகிற கருணயொன்றே யன்றே காரணம்‌” என்னு 
அக்சருணைப்பெருக்கை அவ்வுயிர்‌ தன்கசிக்க தொண்டினால்‌ 
கோக்‌இ நிற்கும்‌. அவ்வாறு நோக்கி நிற்றலே அதனறிவின்‌ 
தொழிற்பாடு. சூத்திரத்தில்‌ கண்ட “அயரா' என்பதிலுள்ள 
அயராமையாவது மறவ வரகும்‌; பெத்தத்தில்‌ அவ்வுயிர்‌ ௮க்‌ 
கருணையை மறக்தது. இப்போது சிவனே அவ்வுயிருக்கு விடயம்‌. 
ஆகலின்‌ அத அக்கருணயை மறத்தலில்லை. அதனையே அவ்‌ 
வயிர்‌ கடைப்பிடித்து கிற்கும்‌. கடைப்பிடித்து கிற்றல்‌-கோக்கி 
நிற்றல்‌. அயராமை யென்பது அது தான்‌. அவ்வுயிர்‌ அவ்வாறு 
கோக்கு கிற்றலளவில்‌ அமைர்து விடுமா? அது அக்கருணை 
யாளன்மீது தன்னிச்சையை மீதாரவிடும்‌. அது அதன்‌ இச்சை 
யின்‌ தொழிற்பாடு; இச்சை மீதார்தலே பத்தி. சூத்திரத்திற்கண்ட 
அன்பின்‌! என்பதிலுள்ள அன்பு என்பது அது. இச்சை மீதார 
மீதா அவ்வுயிர்க்குச்‌ சிவாதந்தம்‌ மேலிடும்‌. அவ்வுயிர்‌ அதனை 
அகரும்‌. அம்அகர்ச்சி அவ்வுயீரின்‌ கரியையின்‌ தொழிற்பாடு. 
சூத்திரத்திற்கண்ட 'செலும்‌' என்பது அது. அவ்வுயிர்‌ அங்ஙனம்‌ 
இவனையே யறிந்து சிவனையே விரும்பிச்‌ இவையே நுகர்ந்து 
நிற்பதுகொண்டு அதன்‌ அறிவு இச்சை செயல்கள்‌ வியாபரிக்கு 
மாலு காண்க. 


முத்தியில்‌ உயிர்‌ சிவனையே விடயிக்கும்‌. அவன்செய்யுங்‌ 
காணுமுபகாரத்தால்‌ அவ்வுயிர்‌ அவனின்பத்தையே யறுபவிச்‌ 
கும்‌. அப்போது அவனும்‌ தன்‌ தந்தத்தை யநறுபவிப்பா 
னென்று சொல்லகேரும்‌. அவன்‌ தன்‌ அரக்தத்தை யநுபவிப்ப 
தெப்படி? அவன்‌ இயல்பாகவே ஆகந்தரூபி. ஆகலின்‌ அவன்‌ 
தன்‌ ஆகம்தத்தைப்‌ புதிதாக அநுபவித்தல்‌ வேண்டா. அதுபவித்‌ 
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தல்‌ என்னுஞ்‌ சொல்லுக்கு அழுந்தியரிகலெல்‌ பது பொருள்‌. 
அஃதாவது அவ்விடயமயமேயாய்‌ நின்று அறிவதென்பது. அப்‌ 
பொருளில்‌ உயிரே சிவனை யறுபவித்தல்‌ கூடும்‌. அவ்வுயிரின்‌ 
பொருட்டுச்‌ சிவனும்‌ தன்‌ அ௮கந்கத்தை யநுபவிப்பா னென்ற 
விடத்து அஅபவிப்பானென்‌ அஞ்‌ சொம்கு அறிவானென்ற அள 
விலேயே பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அஃதாவது ஒன்றிலும்‌ 
தோயாமல்‌ அறிவானென்பது. அமழுக்தியறிதல்‌ அல்லது தோய்ச்‌ 


தறிதல்‌ அவனுக்கயல்பன் று; 


காட்டுமுபகாரத்தால்‌ அவனுக்குத்‌ தோய்வில்லை யென்பது 
சரி; காணுமுபகாரத்தால்‌ அவன்‌ விடயங்களில்‌ தோயவே செய்‌ 
வான்‌; அதனால்‌ அவன்‌ விகாரமுறுதல்‌ நிச்சயம்‌; அவனை நிர்வி 
காரி யென்றல்‌ யாங்ஙனம்‌? என்பர்‌ சிலர்‌, சுவை, ஒளி, ஊறு, 
ஓசை, நாற்றம்‌ என்பன ஜந்து புலன்கள்‌. உயிர்‌ அவற்றை 
அதுபவிக்கன்றது எப்படி? உயிருக்கு ஒருவகை யியல்புண்டு. 
அது எந்தப்புலனை நுகருகன்றகோ அக்தப்புலன்மயமாகவே 
நின்றுகொண்டுதான்‌ அதனை நுகர்இன்று. அதுவே அவ்வியல்பு. 
சத்தோடு சேர்ந்து சத்தாயும்‌, அத்தோடு சேர்ந்து அசத்தாயும்‌ 
மாறக்‌ கூடியது அது. அப்படிப்பட்ட வுயிர்‌ வெவ்வேறு வகைப்‌ 
பட்ட ஐம்புலன்களையும்‌ ஒரேகாலத்தில்‌ ஒருங்கே நுகருமா? 
மாட்டாது. ஆனாற்‌ சிவன்‌ “என்று மோர்‌ பெற்றியன்‌'. தான்‌ 
சாரும்‌ பொருளின்‌ வண்ணமாய்‌ அவன்‌ மாறமாட்டான்‌. ஆகை 
யால்‌ விடயங்களில்‌ உயிர்‌ தோய்வதுபோல்‌ அவன்‌ தோயான்‌ 


ஆகவே விகாரப்படுதலும்‌ அவனுக்கில்லையென்க, 


உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனா நின்று அவனையே பார்த்துக்‌ 
கொண்டிருக்கிறது. பிரபஞ்சத்தை அது பார்த்தலில்லை. 


தண்ட கண்டவெள்‌ ளிடையெலா மிளசைவாழ்‌ கருணையங்கடல்‌ காள 
முண்ட கண்டமு நான்குதின்‌ டோளும்‌ வேளுருவினை யருவாக்க 
விண்ட சுண்டழ லுருவமு முமையவண்‌ மேவிய விடப்பாலுமங்‌ 


கொண்ட கண்டமாய்‌ நின்றதோர்‌ குறியன்றிப்‌ பிறகுறி காணேனே'' 


என்று ஸ்ரீமத்‌ சிவஞான சுவாமிகள்‌ அருளியதும்‌ காண்க, அவ்‌ 
வுயிருக்குப்‌ பிராரத்த நுகர்ச்சிப்‌ பொருட்டு ஒருபொருள்‌ 
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விடயமாயின்‌ அதிலும்‌ அவ்வுயிர்‌ சிவனையே காணும்‌. ஆகவே 
அது அவ்வுயிருக்குச்‌ சவபோகமாய்‌ மாறும்‌. அப்படி. எல்லாஞ்‌, 
சவெமாய்த்‌ தோன்‌ றப்பெற்ற அவ்வுயிரின்‌ பிராரத்தவினையை 
அவ்வுயிருக்குயிராயிருக்து ஏன்றுகொள்வன்‌ இவன்‌. சிவன்‌ 
உயிராய்‌ நின்றகிலை பெத்தம்‌. அதில்‌ அவ்வுயிர்‌ அகர்வன 
வெல்லாம்‌ அவ்வுமீருக்கேயாம்‌. உயிர்‌ சிவனாய்‌ நின்‌ றநிலை முத்தி. 
அதில்‌ அவ்வுயிர்‌ அகர்வன வெல்லாம்‌ சவனுக்கேயாம்‌. அந்நிலை 
மயிற்‌ வென்‌ உயிரை “எடுத்துச்‌ சும்ப்பான்‌' “தமக்கன்பு பட்டவர்‌ 
பாரமும்‌ பூண்பர்‌...... அறகெறியாரே' என்றது தேவாரமும்‌. 
சுமை, பாரம்‌ என்பன பிராரத்தவா தனை. 


சிவப்பேறு 


இதுவரை உயிரின்‌ பாசநீக்கங்‌ கூறப்பட்டது. பாச 
நீக்கம்‌ முதலாவது லக்ஷியம்‌? அடுத்த லக்ஷியம்‌ சிவப்பேறு, 
அதற்குமேலான லக்ஷியங்‌ கிடையாது. சிவப்பேறே சிவபோகம்‌. 
நிட்டைகூடிய ஞானிக்கு அப்போகம்‌ சித்தம்‌. நிட்டைகூட 
லாகியஞானம்‌ இதுவென்பதை, 


சிட்டையாவது செட்டுயிர்ப்‌ பறவுடல்‌ கிமிர்த்தவார்‌ விழிமூடிப்‌ 
பட்டவாயினீர்‌ வறச்தட வடதிசை பார்த்‌ துறைச்‌ திடும்யோகோ 
சட்டகத்தினைப்‌ பிரித்தளப்‌ பதைப்பற்றச்‌ சாக்ரொ திதத்தே 
சுட்டிறர்‌ அமின்‌ நிளசைகாயகன்‌ கழல்‌ குழ்ச்திடுஞ்‌ செயலன்றோ'” 


-வெஞான சுவாமிகள்‌ 


என்ற பாடல்‌ விளக்கும்‌. இருள்‌ நீங்குகிறது, ஒளி தோன்று 
கிறது. இரண்டும்‌ முற்பிற்பாடின்றி நிகழ்னெறன. இருள்‌ 
நீக்கம்‌ போல்வது பாசவீடு. ஒளி விளக்கம்போல்வது சிவப்பேறு. 
இவ்விரண்டிற்கும்‌ முற்பிற்பாடில்லை. ஆனால்‌ இருள்‌ நீங்கிய 
அதிகாலையில்‌ ஒளி தொடங்கவே செய்கிறது. கேரம்‌ போகப்‌ 
போகவே அதன்‌ மிகுதி தென்படும்‌. அப்படியே பாசநீக்க 
மாவது விடியலேயாம்‌, அதனை அருள்‌ விளக்க கிலையென்ப 
அவ்வுயிருக்கு ௮௮ துரியமாகும்‌. துரியத்தில்‌ ஆகந்தஞ்‌ சிறிதே 
யுண்டு. ௮௮ சகப்பிரபை யெனப்படும்‌. அவ்வுயிர்‌ அதிதத்துக்குச்‌ 
செல்லவேண்டும்‌. ௮ங்குத்தான்‌ அதற்குச்‌ சிவபோகமென்னும்‌ 
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பரமசுகம்‌ பிராப்தம்‌. அதிதத்தில்‌ அவ்வுயிர்‌ சிவனில்‌ அழுந்தும்‌. 
வெனும்‌ அதனை இறுகத்‌ தழுவிக்‌ கொள்வான்‌. இன்பறுகர்ச்கிப்‌ 
பெருக்கில்‌ காயக ஈாயதியரின்‌ நிலைபோல்வது அது. குளத்திற்‌ 
கூம்பிய தாமரைகள்‌ பலவிருக்கும்‌. சூரியன்‌ அவற்றை ஒரு 
சேர அலர்த்தி விரகரனா? இல்லை. அலர்தற்கேற்ற பருவ 
முடைய பூவையே அவன்‌ அலர்க்துகிறான்‌. அப்படியே ஆசான்‌ 
பக்குவான்மாவைத்‌ தன்‌ அருட்சண்ணாற்‌ பார்க்கிறான்‌. அதனால்‌ 
அவ்வான்மாப்‌ பாசம்‌ நீங்கிக்‌ தன்னறிவின்‌ வியாபகத்தைப்‌ 
பெறும்‌. ஆசானருட்கண்ணே சிவஞானம்‌. இந்த ஞானம்‌ 
ஆன்மாவின்‌ ஞானத்தை விரித்துச்‌ சிவனையே நோக நிற்கச்‌ 


செய்யும்‌. சிவஞானம்‌ ஆன்ம ஞானத்தை யியக்கி மீர்ப்பது 


இவ்விதம்‌. அவ்வுயிர்‌ சிவனை மோக்டப்‌ பத்திசெய்கறது. அப்‌ 
பத்தி அதனுடைய இச்சா சக்தி, சிவனுக்கு அவ்வான்‌்மாவை 
ஆட்கொள்ளவேண்டுமென்‌ ற கருணை யுண்டு. அக்கருணையை ' 
அவ்வான்மாவினிடம்‌. பருவந்தோ.றுங்‌ காட்டிவருறொன்‌ அவன்‌. 
அக்கருணை அவனுடைய இச்சாசக்தி, அக்கருணே அப்பத்தியை 
யியக்இ இரும்பைக்‌ காந்தம்‌ வலிப்பதுபோல்‌ அவ்வுயிரைச்‌ சிவ 
னிடம்‌ வகரிக்றெது. சிவனிச்சை உயிரிச்சையைத்‌ தொழிற்‌ 
படுத்துவது இவ்விதம்‌. உயிர்‌ சிவாநக்தத்தை அகர்றெது. அம்‌ 
நுகர்ச்சி அவ்வுயிரின்‌ இரியாசத்தி, சிவன்‌ கன்‌ இன்பத்தை 
அவ்வுயிருக்குக்‌ கொடுக்கிறான்‌. அக்கொடை அவனுடைய இரியா 
சத்தி. அக்கொடைத்திறன்‌ அந்நுகர்ச்்‌சித்திறனை யியக்கி அவ்‌ 
வுயிரை அவனுக்குச்‌ சேடமாக்குறெது. சிவனது இரியா சத்தி 
உயிரின்‌ இரியா சத்தியைச்‌ செயற்படுத்தும்‌ விதம்‌ இதுவே. 
அர்நிலையில்‌ அவ்வுயிர்‌ அப்பணைந்க உப்புப்போல்‌ தன்‌ கடினம்‌ 
நீங்கப்பெறுகிறது. 


சூரியன்‌ மேகபடலத்தால்‌ தன்னொளி மறைப்புண்டது 
அதுபோல்‌ உயிரறிவு ஆணவபடலத்தால்‌ மறைந்து இடர்தது. 
அது அவ்வுயிர்க்குக்‌ கேவலகிலை. மேகபடலம்‌ சிறிது நீங்னொல்‌ 
சூரியனொளி சிறிது வெளிப்படும்‌. அப்படியே ஆணவபடலம்‌ 
சிறிது நீங்யெறிலை உயிருக்குச்‌ சகலமாம்‌. அப்போது அவ்‌ 
வுயிர்‌ தன்னறிவு சிறிதே விளங்கப்பெற்றுப்‌ பிரபஞ்சத்தை 
நுகரும்‌. பெருங்காற்றடித்து மேகபடலம்‌ முழுவதும்‌ நீங்கச்‌ 


த ஆ. 24. 
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சூரியன்‌ தன்னொலி முழுவதும்‌ விளங்கப்பெறுவான்‌. அப்படியே 
ஆசானருளால்‌ ஆண படலம்‌ முழுவதும்‌ நீங்னெவிடத்து உயி 
சஜிவு முழுவீளக்சுத்தை யடையும்‌, அது அவ்வுயிருக்குச்‌ சுத்த 
திலை. அப்போது அவ்வுயிர்‌ வன டியை யணைத்து பேரின்பம்‌ துய்க்‌ 
கும்‌. சூரியன்‌ மேசபடலத்‌, நன்‌ YL ம்‌ மீக றைம்‌ அ ட நீதகாலத்‌ 
தில்‌ அதற்கு ஒளி மில்லாமலில்லை. அப்படலம்‌ முழுவதும்‌ விலகிய 
காலத்தில்‌ அவ்வொளி அவனுக்குப்‌ புதுவதாலக்‌ இடைக்கு 


தி ன்‌ க அத்‌ ரப்‌ ர 
மில்லை. இருக்கவொளியே விளங்கியது. அப்படியே உயிருக்கு 


பதிகாக உண்டாகவில்லை. ஆணவபடலத்தால்‌ 


வியாபகஞானம்‌ புதி, 
மறைப்புண்டு மடக்கு அது அப்படலம்‌ விலயெதும்‌ எங்குமாய்‌ 
விளங்கியது. 


சிவ போசு மென்பகற்குச்‌ சிவனீடத்திலிரும்‌ து கிடைக்கும்‌ 
இன்பத்தை . நுகர்தலென்பது பொருள்‌. அவ்வின்பமாவது 
யாதெனக்‌ தெரிதல்‌ வேண்டும்‌. இவ்வுலகிலும்‌ மாத்தர்‌ இன்பம்‌ 
அகர்இன்றனர்‌. பொதுவாக இன்பமென்பதுதான்‌ யாது? அதற்‌ 
குப்‌ பலர்‌ விடைதெரியக்கூடாம லிருக்‌ன்றனர்‌. ஆனால்‌ ஸ்ரீமத்‌ 
சிவஞான சுவாமிகள்‌ அதனை மிதுவென நன்கு விளக்கியுள்ளார்‌ 
கள்‌. அ ௮ “அன்மாவின்‌ வேர யெ மூலப்பகுதியின்‌ கண்ணதாயெ 
சாத்துவிக குணம்‌ ஆன்மாவின்மாட்டு மேற்பட்டு விளக்குதலே 
உலகவின்பம்‌; அதுவவாப்‌ அழுர்தி கின்றறிதலே அனுபவ 
மெனப்பறம்‌”' என்பி ரம்‌. அதனாற்‌ சத்துவகுண விளக்கமே 
யின்ப 2மன்பதாயிற்று. ஏத அவகுணம்‌ மாயாகாமியம்‌. முத்தியா 


னது மாயையைய்‌ கட ம்சுது ன்‌ அங்கும்‌ இடைக்கு மின்பம்‌ 


சத்துவகுரை விளம்சம நச்சுமுடியா து. * வேரெருவகைக்‌ 
9ம்‌ அது. முத்தியிற்‌ தியனே இன்‌ 
பப்பொருள்‌. அவன்‌ குணவிள க்க்மே அண்டு இன்பமாகற்பாலது. 
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அவன்‌ குணங்கள்‌ எட்டு. தன்யைத்தனாதல்‌, தூயவுடம்பினனாதல்‌, 
இயற்கையுணர்வினனாதல்‌, முற்று முணர்தல்‌, இயல்பாகவே 
பாசங்களினிகருதல்‌, பேரருளுடைமை, முடிவிலாற்றலுடைமை, 
வரம்பிலின்பமுடைமை என்பன அவலை, அவை முத்திபெற்ற 
வுயிர்மாட்டு விளங்கத்தோன்தலே அவ்வுயிர்க்கு இன்பமாகும்‌, 
“ஆன்மாவின்‌ கண்ணின்‌ றிச்‌ சிவன்சண்ணே யுளவாயெ முற்‌ 
அணர்தன்‌ முதலிய எண்வகைச்‌ குணங்களும்‌ ஆன்மாவின்‌ மாட்டு 
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மேம்பட்டுவிளங்கும்‌ விளக்கமே சிவாகக்தவின்பம்‌; ஆன்மா அது 
வாய்‌ அழுர்திகின்று . அவ்விளக்கச்தை அறிதலே அதுபவ 
மெனப்படும்‌'' என்றது ஸ்ரீசிவஞான பாஷ்யம்‌. “எண்‌ குணத்து 


ளோமே” என்றது திருத்தாண்டகம்‌. 


ஆக, உயிர்‌ சிவனோடு ஏகனாகி நிற்றல்‌, அஃதவன்‌ பணியில்‌ 
நிற்றல்‌, அதன்‌ குணங்கள்‌ சிவன்‌ குணத்து ளொடுங்கல்‌, இவன்‌ 
குணம்‌ அதன்‌ மாட்டு விளங்கல்‌ என்பன 10, 11-ஆம்‌ சூத்திரங்‌ 


களின்‌ புதைபொருள்களாதல்‌ காண்க, 


பனிரண்டாஞ்‌ சூத்திரம்‌ 


மாலற சேய அட தட்டம்‌ 


அலயச்‌ தானு மரனெனத்‌ தொழுமே. 


செம்மலர்‌ - சிவந்த தாமரை மலர்போன்று விரிந்து 
விளங்கிய; கோன்றாள்‌ - (தன்பால்‌ அன்புடையவரை) எடுத்துச்‌ 
அமக்குச்‌ திருவடியை; சேரல்‌ ஒட்டா - அணைவதற்கு இடங்‌ 
கொடாமல்‌ தடுத்துள்ள; அம்மலம்‌ - முன்சொல்லப்பட்ட ௮ம்‌ 
மூன்று மலங்களாகிய அழுக்கை; கழீஇ - ஞானமென்னும்‌ நகீராற்‌ 
கழுவி; அன்பரொடு - மெய்ஞ்ஞானிகளுடன்‌ ; மரீஇ - கூடி; மால்‌ 
அற - மயக்கம்‌ நீக்குவதால்‌; நேயம்‌ மலிந்தவர்‌ - அன்புமிக்க 
அவருடைய; வேடமும்‌ - திருவேடத்தையும்‌; ஆலயந்தானும்‌ - 
சிவாலயத்தையும்‌; அரன்‌ என - சவனெனவே கண்டு; தொழும்‌ - 
வழிபட்டு வாழ்வார்கள்‌. 


* அன்பரொ 


ஐ 
5 
ஜ்‌ 


யென்‌ நதிலுள்ள அன்பரே மாலற 
கேய மலிச்தவர்‌. னம்‌ “மராலற மேய மலிந்தவர்‌' என்றதற்கு 
அவர்‌ என்று சுட்டளவிற்‌ பொருள்‌ கொள்ளவேண்டும்‌. அப்படி 
யானால்‌ அன்பரொடு மரீஇ அவர்‌ வேடமும்‌ என்று'அவ்வடிகள்‌ 
படித்துக்கொள் ள்ளப்படும்‌. 


உயிர்‌ முத்தியை யடைந்தது. ஆனால்‌ அம்முத்தி விதேக 
முத்தியன்று. தேகத்திலீரும்து கொண்டே அவ்வுயிர்‌ முத்தியை 
யஅபவிக்கன்றது, பிராரத்தம்‌ ஒழியும்வசை தேகம்‌ இருந்தே 


1] 


திரும்‌. ஆகலின்‌ இக்கிலை சவன்முத்தி யெனப்படும்‌, இம்‌ முத்தி 
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பெற்ற உயிரின்‌ ஞானச்சாக்கிரியைகள்‌ சிவனையே பற்றிக்டெக்‌ 
ன்றன. ஆனால்‌ அவை புறத்து வெளிப்படுத லுமுண்டு. படுவ 
தெப்படி? அ௮ஃதிங்கே கூறப்படுஇறது. 9 


அவ்வுயிரின்‌ ஞான வியாபாரம்‌ 


அவ்வுயிர்‌ இப்போது நிட்டைகூடி விட்டது. ஆயினுமென்‌? 
அவ்வுயிர்‌ அம்மட்டையை ஜாக்கரதையோடு பாதுகாக்கவேண்டும்‌. 
ஏன்‌? - அப்போதும்‌ ஆபத்துள து. அஃதெது? அதுதான்‌ உடம்பு. 
அஃதெப்படி ஆபத்தாகும்‌? ௮அஃதுள்ளவரையும்‌ பிராரத்தவினை 
யும்‌ உள்ளதே. அது வாதனை மாத்திரையால்‌ வந்து தாக்கும்‌. அவ்‌ 
வுயிர்க்குச்‌ சவனடியிற்‌ சிறிது அயர்ப்பு உண்டாய்விடின்‌ அது 
வே போதும்‌. வாசனையளவில்‌ கின்ற அவ்வினையும்‌ சத்தியுடைய 
காதிவிடும்‌. அவ்வுயிர்‌ தற்போதமேலிட்டு விருப்பு வெறுப்பைக்‌ 
கொள்ளும்‌. ஆகாமியத்‌ தொடர்ச்சியும்‌ தப்பாது. சிவனையே 
பார்த்துக்கொண்டிருந்த அவ்வுமிர்க்கு மெய்யுணர்வும்‌ போய்விடும்‌. 
பிரபஞ்சம்‌ காட்சிக்கு விஷயமாகும்‌. ஆணவமோ சமயம்‌ பார்த்‌ 
துக்‌ கொண்டிருப்பது, அவ்வுயிரைக்‌ கன்மமும்‌ மாயையும்‌ 
அங்ஙனம்‌ பந்திக்கவே அதற்குச்‌ சட்டறிவு பிறந்துவிடும்‌, அது 
விபரீதவுணர்வு. அதனைக்‌ கொடுப்பது அவ்வாணவம்‌. இங்ஙனம்‌ 
பந்தமெலாங்‌ கூடிவிடும்‌. (ிறவி நிச்சயம்‌. செம்மலர்‌ கோன்றாள்‌ 
சேரலொட்டா மலங்களல்லவோ அவை! அரும்பாடுபட்டுத்‌ தேடிய 
சீவன்முத்தி நிலையை அற்ப அஜாக்கிரதையினால்‌ போகவிட 
லாமா? அந்தோ! அர்த கஷ்டத்துக்கு ஈடு உலகில்‌ வேறென்‌ 
னுளது? ஆகவே அவ்வுயிர்‌ அச்சந்தர்ப்பத்துக்கு இடங்கொடுத்‌ 
தல்‌ கூடாது. அஞ்ஞானம்‌ சட்டறிவா லுண்டாயது, சட்டறிவு 
விருப்பு வெறுப்புக்களாலாயது, விருப்பு வெறுப்புக்கள்‌ தற்போ 
தத்தாலாயின, தற்போதம்‌ பிராரத்தவினையை நுகரும்போது 
உண்டாயது என்றறிம்து அவ்வுயிர்‌ அவ்வினை நுகர்ச்சிக்‌ இடங்‌ 
கொடாமல்‌ தான்‌ பெற்ற சிவஞானத்துள்‌ அடங்கி அம்நிலையில்‌ 
உறைத்து நிற்கவேண்டும்‌. கடலிற்‌ பரய்ர்த ஆற்று நீர்‌ திரும்ப 
கேருமாயின்‌ கடல்‌ நீராகவே திரும்பும்‌. அப்படியே சிவஞானத்‌ 
திற்‌ கலந்த வயிர்‌ உலகிற்‌ சஞ்சரிக்குங்கால்‌ சிவனாகவே 
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சஞ்சரிக்கு மென்க. “மும்மலங்‌ களைக! என்றது. அல்வுமிரின்‌ 
ஞானசத்தி வியாபாரத்தைக்‌ குறித்த தாகும்‌. 
ட 


அவ்வுயிரின்‌ இச்சை வியாபாரம்‌ 


அவ்வுயிர்‌ வன்‌ முத்தி நிலையை யடையுமுன்‌ பல்கோடி 
பிறப்புக்களா யெடுத்தது. அப்பிறப்புக்களிலெல்லாம்‌ அதற்கு 
நேசரா மிருக்தவர்‌ யார்‌? தன்போற்‌ பச்தப்பட்டிருக்த வுயிர்‌ 
களே அதற்கு கேசராயிருக்தன. அது அஞ்ஞானிகளினுடைய 
கேசமாகும்‌. அக்கூட்டரவு காட்பட்டதன்றோ? ஆலின்‌ அம்‌ 
முத்தி நிலையிலும்‌ அவ்வுயிர்‌ அக்கூட்டரவில்‌ கோக்கங்‌ கொள்ளு 
தல்‌ கூடும்‌. காட்பட்ட எந்தப்பழக்கமும்‌ எளிதில்‌ விலகுவ தில்லை. 
எப்படியும்‌ அக்கூட்டரவு வாசனை யொழியவேண்டும்‌. ஒழிவ 
தற்கு வழியொன்‌ றே. அதுதான்‌ அவ்வுயிர்‌ மெய்யடியார்‌ கூட்டத்‌ 
துக்குட்‌ புகுக்துகொள்ளல்‌. “அடியே னன்னடியார்கடுவுளிருக்கு 
மருளைப்‌ புரியாய்‌ பொன்னம்பலத்தெம்‌ முடியா முதலே” என்று 
விண்ணப்பித்தருளினர்கள்‌ ஸ்ரீமத்‌ மாணிக்கவாசக சுவாமிகள்‌. 
அஃதொன்றே அவ்வுயிரை அவ்வாசனையினன் றும்‌ தப்புவிக்கும்‌ 
அவ்வுயிர்பெற்ற மெய்ஞ்ஞானம்‌ சலியாமலிருப்ப தும்‌ அதனாற்றான்‌ 
முடியும்‌. அவ்வுயிர்‌ மெய்யடியார்‌ கூட்டத்துட்‌ புக்கு அவரிச்‌ 
சையாறொழுடப்‌ பணிசெய்துகொண்டிருக்கும்‌. பிராரத்த வாசனை 
தாக்காமைக்கு ௮ஃதொரு... தடை, அவ்வுயிர்‌ அஞ்ஞானிகளை 
விட்டுவிலகுவதால்‌ அவரைப்‌ பகைக்கின்‌ றதென்று சொல்ல 
முடியாது, அவரிடம்‌ அவ்வுயிருக்கு எப்போதுமே பரிவுண்டு, 
“தள்ளத்தலைவர்‌ துயர்‌ கருதித்‌ தங்கருணை வெள்ளத்தலைவர்‌ மிக?? 
என்ற திருவருட்பயன்‌ காண்க. தான்‌ பெற்றபேறு தனக்கு 
கஷ்டமாய்ப்‌ போதல்‌ கூடாதேயென்ற எண்ணந்தான்‌ அவ்வுயிர்‌ 
அவரை விட்டு விலகுவதற்கும்‌ காரணம்‌. அஞ்ஞானீகளின்‌ நேசம்‌ 
ஆணலத்திலுங்கொடிது. ஆணவம்‌ சச்தர்ப்பங்‌ இடைத்தாற்றான்‌ ' 
உயிரைக்கெடுக்கும்‌. சச்தர்ப்பத்தை யுண்டாக்கக்கொள்ள அது 
வல்லதன்று. ஆனால்‌ அஞ்ஞானிசள்‌ அப்படியல்லர்‌. அவர்‌ 
சர்தர்ப்பத்தை யுண்டரக்கிக்கொண்டுங்‌ கெடுப்பர்‌. மெய்ஞ்ஞானி 
களின்‌ கூட்டரவு அக்கொடுமையைத்‌ தடுப்பதோடு அவ்வுயிர்‌ 
தெடிவைத்துள்ள சிவப்பேற்றை அதற்கு மேன்மேலும்‌ இலாப 
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மூடையதாக்கியுங்‌ கொடுக்கும்‌. “£அன்பரொடு மரீஇ” யென்றது 
அவ்வுயிர்‌ சிவபத்தரின்‌ கூட்டரவை விரும்புவதாயெ அதன்‌ 


இச்சாசத்தி வியாபாரத்தைக்‌ குறித்ததாகும்‌. 


அவ்ிரின்‌ நரியை வியாபாரம்‌ 


விபூதியும்‌ உருத்திராக்கமுஞ்‌ வென டியார்களுக்கு அடை 
யாள ங்கள்‌; அவை சிவசன்னங்க ளெனப்படும்‌. அவை சீவன்‌ 
முத்தவுயிருக்கு எப்போதும்‌ சிவனை நினைப்பூட்டிக்‌ கொண்டிருப்‌ 
பன. எப்படி? வாக்கு மனங்களைக்‌ கடம்தவன்‌ சிவன்‌. ஆயி 
னும்‌ அவனை உலனேர்‌ உணரவேண்டும்‌. அப்பொருட்டு அவன்‌ 
விபூதி ரத்திராக்ஷங்களை க்‌ தனக்கு உருவமாகக்கொண்டு மெய்‌ 
யடியார்கள்‌ அணியச்‌ சொடுத்துளன்‌. அள்வளளினன்‌ ரர அவ்‌ 
வடியார்‌ சிவோகம்‌ பாவனையால்‌ தன்னை யறியுமாறு அவன்‌ 
அவருக்குச்‌ சுலபமான பொருளாயுமிருக்கின்றான்‌. அதனோடு 
அவன்‌' அவரைத்தன்‌ வியாபகத்துளடக்இத்‌ தன்‌ வண்ணமாக்‌கி 
யும்‌ வைத்துளான்‌. அவ்வடியார்‌ சிவன்‌ போல்வர்‌. அவ்வடை 
யாளங்கள்‌ அவனுக்கு உருப்போல்வன. ஆகையால்‌ அவை 
அவனை அச்சிவன்‌ முத்தவுயிருக்கு நினைப்பூட்டிக்‌ கொண்டிருக்கு 
மென்க. இவாலயங்களுள்ள சிவமூர்த்தங்களும்‌ சிவனை அவ்‌ 
வுயிருக்கு ஞாபகப்படுத்திக்‌ -சகொண்டிருப்பன தான்‌. ஆக, சிவ 
வேடத்தையுஞ்‌ சிவாலயத்தையும்‌ அவ்வுயிர்‌ சவனெனவே கண்டு 
வழிபட்டுவருமென்‌ க. இவ்வழிபாடு அதன்‌ ரியா ' சத்தி வியா 
பாரம்‌. “£ மாலற மேய மலிச்தவர்‌ வேடமு மாலயம்‌ தானு மர 
னெனத்‌ தொழுமே” என்றது அதனையேயரம்‌. 


இவன்‌ எல்லாப்பொருள்களிலுங்‌ கலந்தவன்‌; சிவன்‌ முத்த 
வுயிர்‌ அதனைக்‌ காண்கிறது; அங்கன மாக அது எப்பொருள்‌ 
களிலுமே அவனை வணங்கலாம்‌; திவசின்னங்களையும்‌ சிவ 
மூர்த்தங்களையுமாத்திரம்‌ தனித்தெடுத்துச்‌ கூறியதேன்‌ என்பர்‌ 
சிலர்‌. பாலில்‌ கெய்‌ விளங்கத்‌ தோன்றாது. அப்படியே சிவன்‌ 
பிறபொருள்களில்‌ விளங்கத்தோன்றான்‌. தயிரில்‌ கெய்‌ 
விளங்கிக்தோன்றும்‌. அப்படியே அவன்‌ விபூதி ருத்திராக்ஷங்‌ 
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களிலும்‌ தன்மூர்த்தங்க ளிலும்‌ விள ங்இத்தோன்றுவான்‌. ஆகை 


யால்‌ அவை பிரித்தெடுத்துக்‌ கூறப்பட்டன வென்சு. 


உயிருக்கு உடல்‌ உருவம்‌. அவ்வுருவத்தை உயிரெனவே 
கொண்டு உபசரிப்பதுண்டு. சிவஞா சசலெல்லாருஞ்‌ சிவனே. 
அவருக்கு உருவம்‌ போல்வன இவசின்னங்கள்‌. அவற்றை அவ 
னெனவே சுண்டு வழிபடுதல்‌ பொருந்தும்‌. சிவாலய மூர்த்தங்‌ 
களையும்‌ அவ்வாறு வழிபடவேண்டுமென்ப தெப்படி. யென்பர்‌ 
இலர்‌. சிவனுக்கு இரண்டு கிலயுண்டு. ஒன்னு கலப்புமிலை. 
இன்னொன்று தனிகிலை. கலப்பால்‌ அவன்‌ அம்மூர்த்தங்‌ 
களாகவே யிருக்கிறான்‌. சாமானியர்‌ அக்கலப்பை யுணரமாட்‌ 
டார்‌. அவருக்கு அவன்‌ அங்கு விளங்கத்‌ தோன்றமாட்டான்‌. 
தோன்றுவதற்கு மந்திரசா நித்தியம்‌ அவசியம்‌. ஆனால்‌ மெய்யடி. 
யாரின்‌ உணர்ச்சிக்கு அக்கலப்புகிலை கைவல்யம்‌. அவருக்குச்‌ 
இவன்‌ ஏங்குமே தோன்றக்‌ கூடியவன்‌. சிவமூர்த்தங்களிடம்‌ 
விளங்கத்‌ தோன்றுவான்‌. விபூதி ருத்திராக்ஷங்களிடம்‌ அவன்‌ 
விளங்கத்‌ தோன்றுவதற்குங்‌ காரணமிது. 


புறனடை 


நிட்டை கூடிய இவன்முத்தவுயிர்‌ மும்மலச்‌ சேட்டை 
கள்‌ தன்னைத்‌ தாக்கவரும்போதெல்லாம்‌ ஓங்குணர்வி னுள்‌ 
ளொடுங்கி அவற்றைக்‌ கலபைம்துகொண்டுதான்‌ இருக்கும்‌. அது 
இவஞானிகளுடன்‌ கூடியும்‌ சவவேடம்‌ சிவாலயம்‌ சிவகுரு 
இவற்றைச்‌ சிவனெனவே கண்டு வழிபட்டுக்கொண்டும்‌ தானிருக்‌ 
கும்‌. அப்படியிருக்க அவ்வுயிரை கோக்கு இம்நூலானது “காக” 
 இணங்குக', *வழிபடுக' என்று விதிப்பானேன்‌ என்பதோ 
ராசங்கை. இக்நால்‌ கருணையுடையது. அவ்வுயிர்‌ அவற்றைச்‌ 
செய்துகொண்டுதானிருக்குமென்று அவ்வளவில்‌ அதனை. விட்டு 
விட இதற்குத்‌ திருவுளமில்லை. குதிரைமீ திவர்ந்து சாமர்த்திய 
மாகச்‌ சவாரி செய்பவனைப்‌ பார்த்து அவனுக்குரியார்‌ *திறமாக 
உன்‌ வேலையைச்‌ செய்‌” யென்று கட்டளை யிடுவாரானால்‌ அதன்‌ 
தாற்பரியம்‌ அவனை அவர்‌ மேலும்‌ எச்சரிப்பதாகும்‌. அப்படியே 
(தாக! வென்பது முதலிய கட்டளை வாக்கியங்கள்‌ அவ்வுயிர்‌ 
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தான்‌ செய்துவரும்‌ அக்காரியங்களில்‌ அசிரத்தை கொள்ளாம 
லிருக்கும்‌ பொருட்டு அதனை யெச்சரிப்பதாகு மென்‌ க. இன்னொரு 
காரணமு முண்டு. அஃதிது. சிவன்முத்தியை யடைந்த வுயிர்‌ 
அந்நிலையில்‌ செய்யவேண்டுங்‌ காரியங்கள்‌ பிறஇல்லையென்பர்‌ 
இலர்‌. அவர்‌ சொல்வது தப்பு எனக்‌ காட்டும்‌ பொருட்டு அம்‌ 
நிலையிற்‌ செய்யவேண்டுங்‌ காரியங்களை விதிவாக்யெங்களாற்‌ 
கூறுவது இடக்தூலென்க, 


இன்னொரு சந்தேகமிது. 'பத்தரது இருவேடத்தையுஞ்‌ 
வொலயத்தையும்‌ பரமேசுரனெனக்‌ கண்டு வழிபடுக! என்றது 
ஒரு கட்டளை. அடுத்த கட்டளை அப்பத்தரது திருவேடத்தையுஞ்‌ 
சிவாலயத்தையும்‌ இடங்களெனக்கொண்டு “இவ்விடங்களில்‌ வழி 
படுக என்றது. வேடத்தையும்‌ ஆலயத்தையும்‌ என்றவிடத்து 
அவைகளே இவனாகும்‌. வேடத்தில்‌ ஆலயத்தில்‌ என்றவிடத்துச்‌ 
சிவன்‌ இவ்விடங்களுக்கு வேறு என்பதாம்‌. இம்முரண்பாடே 
அச்சம்தேகம்‌. இம்முரணைச்‌ சமன்வயப்படுத்தினாற்‌ சந்தேகம்‌ 
நிவர்த்தியாகும்‌, 


நிவிர்த்தியிது. இவனுக்குக்‌ கலப்புகிலை யுண்டென மூன்‌ 
சொல்லப்பட்டது. அந்த நிலையில்‌ அவர்‌ சிவவேடங்களாகவும்‌ 
வெமூர்த்தங்களாகவு மிருக்கிறான்‌. அக்கலப்பு மிலையைச்‌ வன்‌ 
- முத்தவுயிர்‌ சாண்டுறது. ஆகலின்‌ அர்நிலைபற்றி அவ்வேடத்தை 
யும்‌ அம்மூர்த்தங்களையும்‌ அவனெனவே அண்டு அது வழிபடும்‌. 
ஆண்டுக்‌ கலப்பால்‌ இடமே பொருளாயிற்று. சிவனுக்குத்‌ தனி 
நிலையுமுண்டு. பொருளால்‌ அவன்‌ அவ்விடங்களுக்கு வேறு, 
அத்தனி நிலையையும்‌ அவ்வுயிர்‌ காணும்‌. காணுங்கால்‌ அவ்வழி 
பாடு எப்படி நடக்கும்‌? விட்டுப்போமென்பர்‌ சிலர்‌. அன்று. 
அக்காட்சியில்‌ அப்பொருள்களை மிடங்களாக வைத்துக்கொண்டு 
அவற்றில்‌ அவனை வழிபடும்‌ அவ்வுயிர்‌. முதற்கட்டளை கலப்பும்‌ 
காட்சியிலுண்டாகும்‌ நிகழ்ச்சிபற்றியது. இரண்டாங்கட்டளை 
தனிக்காட்சியிலுண்டாகும்‌ நிகழ்ச்சி பற்றியது. 


இவனுக்கும்‌ பிரபஞ்சத்துக்குமுள்ள சம்பம்தம்‌ பேதமு 
மன்று, அபேதமுமன்று, பேதாபேதமுமன்று. அவன்‌ அதில்‌ 
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அத்துவிதமாய்க்‌ கலக்திருக்கன்றான்‌. ஆகலின்‌ பிரபஞ்சம்‌ அவ 
னுக்கு உடமை ஆயினும்‌ அவன்‌ விளங்‌கத்தோன்றுமிடஞ்‌ 
இவாலயமே. அன்பு விளையுமிடம்‌ அது. அன்பு விளையுமிடத்‌ 
திற்றுன்‌ அவன்‌ வெளிப்படுவான்‌. 


வன்‌ முத்தவுயிர்‌ சிவனே யாயிற்று, அது வழிபடுந்‌ 
தொழிலை மேற்கொள்வானேன்‌ என்பர்‌ சிலர்‌. அவ்வுயிர்‌ 
கேவலத்தில்‌ ஒன்றுமறியாமற்‌ இடக்தது; சகலத்தில்‌ விபரீத 
வுணர்வோடிருக்தது; சத்தத்தில்‌ மெய்ஞ்ஞானம்‌ பெற்று அம்த 
நிலைக்கு அவ்வுயிரை யுயர்த்தியவன்‌ சிவன்‌. வேறெவனாவது 
அவ்வுபகாரத்தைச்‌ செய்யமுடியுமா? அவ்வுபகாரமுஞ்‌ சாமானி 
யமானதா? அதனை அவ்வுயிர்‌ மறக்கலாமா? மறந்தா லுய்தி 
யுண்டா? அம்கன்றியை மறவரமைக்கறிகுறியாக அவ்வுயிர்‌ 
அவனை வழிபடுவ தொன்றைத்தவிர வேறென்ன செய்யக்கூடும்‌? 
“ஏக்கன்றி சொன்றுற்கு முப்வுண்டா முய்வில்லைச்‌ செய்க்கன்‌ றி 
கொன்ற மகற்கு! என்றது குறள்‌. “சிவ ஏகோத்யேய: இவம்கர: 
ஸர்வமம்யத்‌ பரித்யஜ்ய ஹமாப்தா தர்வசிகா' என்றது அதர்வ 
சிகோப மிஷத்து. ஆகவே அவ்வுயிர்‌ அவனை அப்போதும்‌ 
வணங்கல்‌ அவசியம்‌. அஃது அதற்குக்‌ கடனுமாம்‌. மேலும்‌ ௮ம்‌ 
முத்தியிலும்‌ அவ்வுயிர்‌ இவனுக்‌ கடிமையே. சிவனே யென்றும்‌ 
ஆண்டவன்‌. அச்சம்பர்தத்தாலும்‌ அவ்வுயிர்‌ அவனை வழிபடவே 
செய்யுமென்க. 


தருமபுர ஆதீன வெளியீடுகள்‌ 


௮-௨ 
நெ. விபரம்‌. வெளியிடப்பட்ட 
வருஷம்‌. 
1. குருஞானசம்பந்தசுவாமிகள்‌ தாலாட்டு 1924 
2. நித்தியகன்மநெறி 1927 
8. திருமுல்லைவாயிற்‌ புராணம்‌ 1927 
4. இரிபதார்த்தரூபாதி தசகாரிய அகவல்‌ .1927 
5. சித்தாந்தநிச்சயம்‌ 1928 
6. சம்பிரதாயதீபம்‌ . 1988 
7... வருணாசிரமசந்திரிகை 1930 
6. சிகாரத்தினமாலை 1930 
9. திருப்பதிகமும்‌ பஞ்சரத்தினமும்‌ 1930 
10. தசமணி மாலை 1930 
11. ஞானசம்பந்த குருராய வட்டகமும்‌, சந்திரகலாமாலையும்‌ 1930 
12. தருவையாற்றுப்‌ புராணம்‌ 1930 
13. சிவானந்தபோதசாரம்‌ 1981 
14. சோடசகலாப்பிராசாத சட்கம்‌ 1931 
15. சைவசன்யாசபத்ததி 1932 
16. சிவபோகசாரம்‌ 19382 (இரண்டாம்‌ பதிப்பு) 1936 
17. இவெப்பிரகாசக்‌ கட்டளை 19382 ள்‌ 1939 


18. 23-வது மகாசந்நிதானத்தின்மீது பாடிய 
தோத்திரப்‌ பாடற்றிரட்டு 1933 


19. திருத்துருத்திப்‌ புராணம்‌ 193838 
20. ஞானசரிதை 1934 
21. முத்திநிச்சயம்‌ : 1934 
22. அறிவானந்த சமுத்திரம்‌ 1935 
28. பண்டார மும்மணிக்கோவை 1987 
24. இந்து£த பாலபாடம்‌ 1937 
25. சிதம்பரச்‌ செய்யுட்கோவை 1937 
26. திருவையாற்றுத்‌ தலமதிமைச்‌ சருக்கம்‌ 1937 
௨7. கிளிவீடு தூது 1938 
28. திருமுலைப்பால்‌ சிறப்பு 1999 (இரண்டம்‌ பதிப்பு) 1941 
29. பதி பசு பாசத்தொகை 1940 
90. சிவஞானதேசிகர்‌ நான்மணிமாலை 1940 
91, இருபுவனத்‌ தலமகிமைச்‌ சுருக்கம்‌ 1940 


82. இர்த்தித்திருவகவல்‌ 1941 


92. ஸ்ரீ குருஞானசம்பந்த சுவாமிகளின்‌ வரலாறும்‌ ட 
சில பாசுரங்களும்‌ 1941 


94. வைத்‌ ஸ்வரன்கோவில்‌ தேவாரம்‌ திருப்புகழ்‌ 1941 
25. திருத்தொண்டத்‌ தொகையும்‌ அசபாடடன பதிகமும்‌ 1941 
36. குங்கிலியக்கலய நாயனார்‌ அன்பின்திறம்‌ 1941 
97. திருக்கடவூர்‌ தேவாரம்‌ திருப்புகழ்‌ 1941 
98. திருவையாற்றுத்‌ தேவாரங்கள்‌ 1941 
39. புள்ளிருக்குவேஷர்ப்‌ புராணம்‌ 1941 
40. சித்தாந்த சைவவினாவிடை 1941 
41. நால்வர்‌ சரித்திரமும்‌ அற்புதத்‌ தேவாரத்‌ திரட்டும்‌ 1941 
42. அச்சாள்புரத்‌ தலவரலாறு 1941 
க ல்‌ (இரண்டாம்‌ பதிப்பு) 1948 
43. திருவையாற்றுத்‌ தலவரலாறு 1941 
nh 2 (இரண்டாம்‌ பதிப்பு) 1943 
44. ஸ்ரீசுப்பிரமணியர்‌ திருவவதாரமும்‌ கந்தர்‌ 

கலிவெண்பாவும்‌ 1941 

45. தருமபுர ஆதினம்‌ மெய்கண்டான்‌ சித்தாந்த 
மகாநாடு திருமுறைத்‌ திருநாள்‌ 1941 
46. சவெயூஜாவிதி 1941 
47. சைவாநுஷ்டான விதி 1941 
48. திருக்கடவூர்‌ உலா 1941 
49. திருப்பாடல்கள்‌ 1942 
0. விரரயகர்‌ அகவல்கள்‌ 1942 
91. கொழித தலவரலாறு 1942 
52. மெய்கண்ட சாத்திரம்‌ 1942 
53. கற்குடித்‌ தலவரலாறு 1943 
சீ. நீதிநெறி விளக்கம்‌ 1943 
௮9. திருவாரூர்‌ கான்மணிமாலை 1943 
96. சகலகலாவல்லிமாலை 1943 
௦7. கந்தரனுபூதி 1943 
58. குத்தாலத்‌ தலவரலாறு 1943 
௮9. திருக்‌ குறுக்கைத்‌ தலவரலாறு 1943 
60. திருபுவனத்‌ தலவரலரறு 1943 
61. திருக்கடவூர்த்‌ தலவரலாறு 1943 
62. இருப்‌ புள்ளிருக்குவேஷர்த்‌ தலவரலாறு 1943 
“ 63. திருப்பனந்தாள்‌ தலவரலாறு 19435 
64. பத்தாண்டு ஆட்டு மலர்‌ 1943 
65. அப்பர்சுவாமிகள்‌ புராணம்‌ 1944 


66. மெய்கண்டான்‌ சித்தாந்த மகாநாடு 
திருமுறைத்‌ திருநாள்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ ்‌ 1944 
62. சிவஞானபோத குத்திரக்‌ கட்டுரைகள்‌ 1944 


